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( प्रसन्‍नपदया वृत्त्या युतम्‌ ) 
[ भाचार्य नरेग्ब्रदेवकृत-हिन्दी भावानुबावसहितम ] 


वाराणसी 


4989 


प्रस्तुत ग्रन्थ एवं प्रन्थकार के विषय में 


““आय॑ नागार्जुन का समय द्वितीय शताब्दी हो 
सकता है”” । श्रो कुमारजोव ने ४०५ ई० के लगभग 
चीनी भाषा में आय॑ नागार्जुत की जीवनी का अनुवाद 
किया था। इसके अनुसार उनका जन्म दक्षिणभारतीय 
ब्राह्मण कुल में हुआ था। वे ज्योतिष, आयुर्वेद तथा 
अन्य विद्याओं में पारज्भत थे। उनकी इतनी प्रसिद्ध 
हुई कि कई छाताब्दियों के बाद भी अनेक ग्रन्थ उन्हीं 
के बताये जाते हैं । 

आये नागार्जुन का मुख्य ग्रन्थ सध्यमककारिका 
या मध्यमकश्षास्त्र है। इस ग्रन्थ में ४०० कारिकाएँ 
हैं। आय॑ नागार्जुन ने इस पर स्वोपज्ञवृत्ति भी लिखी 
थी, जिसका नाम “अकुतोभया' है। इसका केवल 
तिब्बती अनुवाद पाया जाता है। बुद्धपालित और 
भावविवेक ने भी इस ग्रन्थ की टोकायें लिखीं, किन्तु 
उनके केवल तिब्बती अनुवाद ही मिलते हैं । वर्तमान 
में केवल आचार्य चन्द्रकोति को 'प्रसन्‍नपदा' नामक 
संस्कृत टोका ही उपलब्ध है। 

आय॑ नागार्जुन ने मध्यमक सम्प्रदाय की स्थापना 
की | इसे शून्यवाद' भो कहते है। आचार्य चन्द्रकोति 
सिद्ध करते हैं कि शुन्यवादी नास्तिक नहीं हैं। नागार्जुन 
ने अपने ग्रन्थों में संवृति सत्य एवं परमार्थ सत्य की 
शिक्षा दी है। परमाथं सत्य को दृष्टि से न संसार है, 
न निर्वाण |” 

“+आचार्य नरेन्द्रदेव 
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मध्यमक शा स्त्रम्‌ 


( भसन्‍नपदया वृत्त्या युतस्‌ ) 


सम्पादकः 


स्वामी द्वारिकादासशा स्त्री 
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बोद्धभारतोग्रग्यमालत।या षोडश पृष्पम्‌ 


आचायंचन्द्रकीत्तें: 
प्रसन्‍नपदाख्यवृत््या संवलितम्‌ 


आयेनागाजुनी य॑ 


मध्यमकशा स्त्रम्‌ 


( आचार्यनरेन्द्रदेवकृत हिन्दोभा वानुवादसहितम्‌ ) 


सम्पादक: 
स्वामी द्वारिकादासश्यास्त्री 
व्याकरणपालि-सा हित्यबौद्धदर्शनाचार्य: 
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प्रकाशकी यम्‌ 


परमादरणोया विद्वन्मूध॑ नया: ! 

१९६८तमे ख्लेष्टाब्दे३स्माभिवोद्धिसाहित्यस्य पुनः प्रकाशनाथंमियं बौद्धभारती 
परिषत्‌ स्थापिता । तत आरभ्य अद्य यावत्‌ अनया १रिषदा तत्त्वसंग्रह- 
प्रमाणवातिक-अभिषर्मकोश -वादन्य।य - सम्बन्धपरीक्षा - न्‍्यायदर्शन - विसुद्धि मगग- 
मिलिन्दपञ्ह-बालावतार-अभिधानप्पदीपिका-भिक्‍्खुपातिमोक्खप्र भुतीनि फ्ठदश 
(१५ ) सुदुर्भानि ग्रन्थरत्नानि साधु संशोध्य प्रकाशितानि ! सेय॑ बौद्धभा रती 
परिषदनेन कुशलकर्मणा सवंत्र लब्धप्रतिष्ठेति सुविदितम्‌ । 

इदानीमस्मिन्नेव क्रमेडनया परिषदा शून्यवादप्रवतंकस्य आय॑ंनागार्जुनस्य 
मध्यमकशास्त्रतामकमेतद्‌ दुर्लभ ग्रन्यरत्नम्‌, आचार्य॑चन्द्रकीरत्तें: प्रसन्‍नपदाख्यया- 
वृत्या संवलितम्‌, आचार्य॑नरेन्द्रदवकृतं हिन्दी भावानुवादसहितं च प्राकाश्य- 
मानीयथते । 

अत्रत्यं प्रसन्‍्तपदया सहित मंध्यमकशास्त्रम्‌ १९१ रख्नेष्टाब्दे बिब्लियोथिका 
बुद्धिकाग्रन्थमालायां प्रकाशित श्रीपूस्सें महोदयै: सम्पादिंतं संस्करणमाधारीकृत्य 
संस्क्ृृतम्‌ । आचायंनरेन्द्रदेवकृतो हिन्दीभावानुवादरच १९६२तमे ख्नष्टाब्दे विहार- 
राष्ट्रभाषापरिषदा प्रकाशिताद 'बौद्धधर्मदर्शन'--प्रन्थादुद्धतः । 

एतदर्थ वयमुभे अपि परिषदो साभारं कृतज्ञताभिः सभाजयाम:ः | 


अथ चात्र अनुसन्धित्सूनां हिताय मूलमध्यमककारिकापाठो5पि पृथक्‌ 
संयोजित:। अन्ते च परिशिष्टे भागे कारिकाबूची, पद्ांशसूची, गदयांशसूची , 
प्रन्थ-ग्रन्थकृत्नामछू यी अपि संयोजिता: | 

इत्येवं सांगोपांगमिदं मध्यमकशा7स्त्रं विदुषाम, अनुसन्धित्सूनाम्‌, अन्तेवासिनां 
च हिताय सुखाय भविष्यतीत्य|शास्महे । 


पी ॥ ) प्रकाशक: 
जपावशमी * 
२०४५ वि० हे । मन्त्री, बौद्धभारतीपरिषद: 


मध्यमकाव० 
मध्यान्तवि० 
म० शा० 
महाव० 
ललित ० 

लठ0० वि० 
ललितवि ० 
वज्रच्छे० 
वि० व्या० 
विप्रहृव्या ० 
लड्भाव० सू ० 
लोकातीत: 
समुचि० 
समाधि० सू० 
स० सू० 


| 


॥ 


| 


ग्रन्था ग तोद्ध रण ग्रन्थानां 


संक्षिप्तनामसंकेतविवरणम्‌ 


अष्टसाहसिरिका प्रज्ञापारमिता 
चतु:ःशतकम््‌ ( आयंदेवप्रणीतम्‌ ) 
पाणिनीयसूत्रम् 

बिब्लियोथिका बुद्धका ग्रन्थमालाया: 
संस्करणम्‌ ( १९१२ ) 

मध्यमकावतारः ( चन्द्रकीतिप्रणीतः ) 
मध्यान्तविभज्भ:..... . 
मध्यमकशास्त्रम्‌ ( एतदेव संस्करणम्र्‌ ) 
महावग्गं: ( विनयपिटकें ) 


ललितविस्तर: ( महायानसूत्रम ) 


वज्नच्छेदिका प्रज्ञापा रमिता 
विग्रहग्यावर्त नी 

लड्ूगावता रसूत्रम्‌ 
लोकातीतस्तव: 


समाधिराजसूत्रम्त 


मध्यमकशास्प्रस्थ- 
विषयान्‌क़् मणिका 


कारिकापाठ: 
हिन्दीभावानुवाद: 
शुद्धिपत्रस्‌ 
१. प्रत्ययपरीक्षा 
२. गतागतपरीक्षा 
३. चक्षुरादीन्द्रियपरीक्षा 
४. स्कन्धपरीक्षा 
५. धातुपरीक्षा 
६. रागरक्तपरीक्षा 
७. संस्कृतपरोक्षा 
८. कर्मका रकपरीक्षा 
९, पूर्वपरीक्षा 
१०. अग्नीन्धनपरीक्षा 
११. पूर्वापरकोटिपरीक्षा 
१२. दुःखपरीक्षा 
१३. संस्कारपरीक्षा 
१४. संसग्गंपरीक्षा 
१५. स्वभावपरीक्षा 
१६. बन्धमोक्षपरीक्षा 
१७. कमंफलपरीक्षा 
१८. आत्मपरीक्षा 
१९, कालपरीक्षा 
२०. सामग्रीपरीक्षा 


२१. सम्भवविभवपरीक्षा 

२२. तथागतपरीक्षा 

२३. विपर्यासपरीक्षा 

२४. आयं॑सत्यपरीक्षा 

२५ निर्वाणपरीक्षा 

२६. द्वादशाड्परीक्षा 

२७ दृष्टिपरीक्षा क्‍ 
प्रथमं परिशिष्टप्‌ू--कारिकासूची 
द्वितीय परिशिष्टपु--उद्धृतपद्मांशसूची 
तृतीयं परिशिष्टम--उद्धृतगय्यांशसू ची 
चतुर्थ परिद्िष्टम्‌-ग्रन्थ-ग्रन्थकृनतामसूची 


१७८ 
१८७ 
१९७ 
२०९ 
२२८ 
२३८ 
२४९ 
२६२ 


२६५ 
२७७ 
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# आर्यमड्जुल्िये कुमा रभूताय नमः # 


आयेनागार्जनकृता: 
मृूलमध्यमककारिकाः 


१. प्रत्यथप रीक्षा 


अनिरोधम नुत्पादम्‌ अनुच्छेदमशाश्वतम्‌ । 
अनेकार्थ मनानार्थम॒ अनागममनिगगंमम्‌ ।। १॥। 
यः प्रतीत्यसमुत्पादं प्रप0ञ्चोपशमं शिवम्र ! 
देशयामास सम्बुद्धस्त॑ वन्दे वबदतां वरम्‌ ॥| २॥। 
न स्‍्वतो नाषि परतो न द्वाभ्यां नाप्यहेतुत:। 
उत्पन्ना जातु विद्यन्ते भावा: वेवचन केचन ।। ३ ॥। 
चत्वारः: प्रत्यया  हेतुश्चालम्बनमनन्तरम । 
तथैवाधिपतेय्यं चप्रत्ययो नास्ति पञु्चम: ॥ ४॥ 
नहि. स्वभावों भावानां प्रत्ययादिषु व्द्यिते । 
अविद्यमाने स्वभावे परभावों न विद्यते॥ ५॥ 
क्रिया न॒प्रत्ययवती नाप्रत्ययवती क्रिया । 
प्रत्यया नाक्रियावन्त: क्रियावनन्‍्तश्च सनन्‍्त्युत ॥| ९ || 
उत्पशले पतीत्येमानितीमे प्रत्ययाः किल | 
यावन्नोत्पद्यात इमे तावन्नाप्रत्यया: किल ॥| ७ ॥। 
नैवासतो नैव सतः प्रत्ययो5र्थस्थ युज्यते । 
असंतः प्रत्ययः कस्य सतश्च प्रत्ययेन किम | ॥॥। ८ ॥। 
न॒सन्‍नासन्‍न सदसन्‌ धर्मों निवेतेते यदा। 
कथं निर्वंतेंको हेतुरेवे सति हि युज्यते ॥| ६॥ 
अनालम्बन एवायं सन्‌ धर्म उपदिश्यते | 
अथानालम्बने धर्में कुत आलम्बनं पुनः॥॥१०॥ 
अनुत्पन्नपु. धरममेंष. निरोधो नोपपद्मते । 
नानन्तरमतो युक्‍त॑ निरुद्ध प्रत्ययश्च कः ॥११॥ 
भावानां निःस्वभावानां न सत्ता विद्येते यतः। 
सतीदमस्मिन्‌ भवतीत्येतन्नवोपपद्यते ॥१२॥ 
न च व्यस्तसमस्तेषु प्रत्ययेष्वस्ति तत्‌ फलम्‌ । 
प्रत्ययेम्य:ः कथं तच्च भवेन्न प्रत्ययेषु यत्‌ ॥१३॥। 


मध्यमकका रिका: 


अथासदषि तत्‌ तेभ्य: प्रत्ययेभ्य: प्रद॒तंते। 
अप्रत्ययेभ्योषपि कस्मात्‌ फल नाभिप्रवर्तते ॥१४॥। 
फल च प्रत्ययमयं प्रत्ययाश्चास्वयम्मयाः । 
फलमस्वमयेभ्यो यत्‌ तत्‌ प्रत्ययमयं कथम्‌ ! ॥।१५॥ 
तस्मान्न प्रत्यग्मयं नाप्रत्यमयं फलम । 
सविद्यते, फलाभावात्‌ प्रत्ययाप्रत्यया: कुतः ! ॥१६॥ 


डे 
२. गतागतपरीक्षा 
गतं॑ न गम्यते तावदगतं नैव गम्बते । 
गतागतविनिर्मुक्त गम्यमानं न गम्यते ॥| १॥ 
चेष्टा यत्र गतिस्तत्र गम्यमाने च सा यतः। 
न गते नागते चेष्टा गम्यमाने गतिस्तत:।॥। २॥। 
गम्यमानस्य गमन॑ कथं नामोंपपत्स्यते ! 
गम्यमाने_ द्विगमनं. यदा नेंवोपपद्चयते ॥ ३॥ 
गम्यमानस्य गमने यस्यथ तस्य  प्रसज्यते । 
ऋते गतेगंम्यमानसम, गम्यमानं हि गम्यते।॥| ४ ॥। 
गम्यमातस्यथ गमने  प्रसक्त गमनद्वयम्‌ । 
येत तद्‌ गम्यमानं च यच्चात्र गमन पुनः ॥ ५॥। 
द्वौ गनन्‍्तारो प्रसज्येते प्रसक्‍तते गमनदह्ये। 
गनतारं हि. तिरस्कृत्य गमनं नोपपद्यते | ६॥ 
गन्तारं चेतु तिरस्कृत्य गमनं नोपपद्यते । 
गमनेजसति गन्‍ताथ कुत एवं भविष्यति !॥ ७॥ 
गनता न गच्छति तावदगन्ता नौव गच्छति। 
अन्यो गन्तुरगन्तुश्च कस्तृतीयों हि गच्छति ! ॥ ५॥ 
गन्‍ता तावद्‌ गच्छतीति कथमेवोपपत्स्यते | 
गमनेन विना गन्‍्ता यदा नेवोपपच्यते ॥ ६॥। 
पक्षो गन्‍ता गच्छतीति यस्य तस्य प्रसज्यते। 
गमनेन विना गनन्‍ता गन्तुर्गमनमिच्छतः ॥१०॥ 
गमने द्वे प्रसज्येते गन्‍्ता यद्युत गच्छति। 
गन्तेति चोच्यते येन गन्‍्ता सन्‌ यच्च गच्छति ॥॥११॥ 
गते नारभ्यते गनन्‍्तुं गतं॑ नारभ्यतेश्गते । 
नारम्यते गम्यमाने ख्तुमारम्यते कुह !॥१२॥ 


चतुरादी निद्रियप रीक्षा 


न पूर्व गमतारम्भाद्‌ गम्यमानं न वा गतम्‌। 
यत्रा रभ्येत गमनमगते गमने कुतः ! ॥१३॥ 
गतं॑ कि गम्यमानं किमगत॑ कि विकत्प्यते ! 
अदुश्यमान आरम्भे गमनस्येव सर्वेथा ॥१४॥। 
गंन्ता न तिष्ठति तावदगन्ता नव तिष्ठति । 
अन्यो गन्तुरगन्तुश्र कस्तृतीयोथ तिष्ठति ! ॥१५॥ 
गन्‍ता तावत्‌ तिष्ठतीति क्थमेवोपपत्स्थते ! 
गमनेन बिना गन्‍ता यदा नंवोपपद्चयते ॥१६॥ 
न तिष्ठति गम्यमानान्न गतानन्‍नागतादपि । 
गमनं सम्प्रवृत्तिश्व निवृत्तिश्व गतेः समा ॥१७॥ 
यदेव गमनं गन्‍ता स॒ एवेति न युज्यते । 
अन्य एवं पुनर्गत्ता गतेरिति न युज्यते ॥१८॥ 
यदेव गमने गन्‍ता स एवं हि भवेद्यदि । 
एकीभाव: प्रसज़्येत कतुं: कर्मण एवं च॥१६॥ 
अन्य एवं पुनर्गनता गतेयंदि बिकल्प्यते । 
गमन॑ स्पराद्‌ ऋते गन्तुगंन्ता स्थाद्‌ गमनाद्‌ ऋते ॥२०१। 
एकीभावेन था सिद्धिर्नानाभावेन वा तयो:। 

न विद्यते, तयो: सिद्धि: कथं नु खलु विद्यते ! ॥२१॥ 
गत्या यथोच्यते गन्‍ता गति तां स न गच्छति । 
यस्मान्न गतिपूर्वोहस्ति, कश्चित्‌ किड्चिद्धि गच्छति ॥२२॥ 
गत्या ययोच्यते गन्‍ता ततोडन्यां स न गच्छति । 

गती द्वें नोपपद्येते यस्मादेके प्रगच्छति ॥२३॥। 
सदभूतो गमन॑ गन्ता त्रिप्रकारं न गच्छति। 
नासदभूतोषपि गमनं त्रिप्रकारं स गच्छति ॥२४॥ 
गमनं॑ सदसद्भूतस्त्रिप्रकारं न गच्छति। 
तस्माद्‌ गतिश्च गन्‍्ता च गन्तव्यं च न बिद्यते ॥२५॥। 


है 
३. चक्षुरादीन्द्रियप रीक्षा 
दर्शन श्रवर्ण ल्राणं रसनं स्पर्शनांं मनः। 
इन्द्रियाण  षडेतेषां द्रष्ट्यादीनि गोचर:॥ १॥ 
स्वमात्मानं दर्शनंं हि तत्‌ तमेव न पश्यति। 
न ॒पर्यति यदात्मानं कथं द्रक्ष्यति तत्परान्‌ ॥ २॥। 


मध्यमकका रिका: 


न॒पर्याप्तो3म्तिदृष्टान्तों दर्शनस्य प्रसिद्धये । 
सदर्शन: स॒ प्रत्युक्तो गम्यमानगतागत॑: ॥ ३ ॥ 
नापश्यमार्न भवति यदा किञ्चन दर्शनम । 
दर्शनं पश्यतीत्येव॑ कथमेतत्‌ तु बुज्यते ॥ ४॥ 
पश्यति दर्शन॑ नैव नौव पश्यत्यदर्शनम । 
व्याख्यातो दर्शेनैव द्रष्टा चाप्युपगम्यताम ।। ५॥ 
तिरस्क्वत्य द्रष्टा नास्त्यतिरस्कृत्य च दर्शनम । 
द्रष्टव्यं दर्शन चंब द्र॒ष्टर्यसति ते कुतः !॥ ६॥ 
प्रतीत्य मातापितरा यथोक्त: पुत्रसम्भवः । 
चक्षरूपे. प्रतीत्यवमक्तोी.. विज्ञानसम्भव: || ७॥ 
द्रष्टव्यदर्शना भावाद्‌ विज्ञानादिचतुष्टयम । 
नास्तीत्युफ्वानादीनि भविष्यन्ति पुनः कथम्‌ !॥ ८॥ 
व्याख्यातं श्रवर्ण प्लराणं रसनं स्पर्शनं मनः | 
दर्शनेनेव जानीयाच्छोतृश्रोतव्यकादि च ॥| ६॥ 


४. स्कन्धपरीक्षा 


रूपकारणनिर्म उ्तं न्‌ रूपमुपलभ्यते । 
रूपेणापि न निमुंक्तं दृश्यते रूपकारणम्‌ ॥ १ ॥ 
रूपकारणनिर्मुक्ते रूपे रूप प्रसज्यते । 
आहेतुक॑ न चास्त्यथं: कश्चिदाहेतुक: क्वचित्‌ ॥ २॥। 
रूपेण तु विनिर्मुक्तं यदि स्याद रूपकारणमस्‌ । 
अकार्यक कारण स्यात्‌ नास्त्यकार्य च कारणम्‌ ॥ ३ ॥। 
रूपे सत्येतः रूपस्थ कारणं नोपपदचते | 
रूपेइसत्येवः रूपस्थ कारणं नोपषद्यूते ॥ ४ ॥। 
निष्करणं पुना रूप नैव॑ नेवोपद्यते । 
तस्माद्‌ हूपगतान्‌ काँश्चिन्न विकल्पान्‌ विकल्पयेत्‌ ।| ५॥ 
न कारणस्थ सदूझशे कार्यमित्युपपद्यते । 
न कारणस्थासदृर्श॑ कार्यमित्युपपद्मते ॥ ६ ॥ 
वेदनाचित्तसंज्ञानां संस्काराणां च सर्वेशः | 
सर्वेबामेव भावानां रूपेणैव समः क्रम: ॥ ७॥ 
विग्रहे य: परीहारं इते शुन्यतया बदेत्‌ । 
सर्व'॑ तस्यापरिहतं सम॑ साध्येन जायते ॥ ८। | 


रागरक्तपरीक्षा 


व्याख्याने य. उपालम्भं॑ कृते शून्यतया वदेत्‌ ! 
सर्व॑_ तस्यानुपालब्धं॑ सम॑ साध्येन जायते ॥ ६ ॥ 
७ 
५. धातुपरीक्षा 
नाकाशं क्िद्यते किख्ित्‌ पूव॑माकाशलक्षणात्‌ । 
अलक्षणं प्रसज्येत स्यात्‌ पूर्व यदि लक्षणात्‌ ॥ १॥। 
अलक्षणो न कश्चिच्च भाव: संविद्यते क्वचित्‌ । 
असत्यलक्षणे भावे क्रमता कुह लक्षणम््‌ ।। २॥। 
नालक्षणं. लक्षणस्थ प्रवृत्तिन सलक्षणे । 
सलक्षणालक्षणाभ्यां. नाप्यन्यत्र.. प्रवतेते ॥ ३ ॥ 
लक्षणासम्प्रवत्ता च न लक्ष्यमुपपद्मते । 
लक्षस्यानुपपत्तो. च लक्षणस्याप्यसम्भव: ॥ ४ ।। 
तस्मान्न विद्यते लक्ष्य लक्षणं नंब विद्यते । 
लक्ष्यलक्षणनिर्मक्ती नैत्र भावो5पि विद्यते ॥ ५ ॥ 
अविद्यमाने भावे च कस्याभावों भविष्यति। 
भावाभावविधर्मा च भावाभावमवंति कः॥ ६॥। 
तस्मान्न भावों नाभावो न लक्ष्यं तावि लक्षणम्‌ । 
आकाशमाक्राशसमा धातवः पत्च ये परे॥ ७ ॥ 
अस्तित्व ये तु प्रश्यन्ति नास्तित्व॑ं चाल्पबुद्धयः । 
भावानां ते न पश्यन्ति द्रष्टव्योपशमं शिवम््‌ ॥| ८ ॥। 
थ्छ 
६. रागरक्तपरीक्षा 
रागाद्‌ यदि भवेत्‌ पूर्व रक्तो रागतिरस्क्ृतः। 
तं प्रतीत्य भवेद रागो रक््ते रागो भवेंद्‌ यदि ॥ १॥ 
रक्त इसति पुना रागः कुत एवं भविष्यति। 
सति वा»्सति वा रागे रकक्‍ते5प्येष समः क्रम:॥ २॥ 
सहैव  पुनरुद्भूतिन॑ युक्तत्या रागरक्तयो:। 
भवेतां रागरक्तो हि निरपेक्षौ परस्परम्‌ ॥ ३॥ 
नैकत्वे सहभावो5स्ति, न तेनैव हि तत्सह। 
पृथकत्वे सहभावो5्थ कुत एवं भविष्यति !॥ ४ ॥ 
एकत्वे सहभावश्चेत्‌ स्थात्‌ सहाय॑ विनापि सः। 
पृथक्त्वे सहभावश्चेत्‌ स्थात्‌ सहायं विनापि सः॥ ५॥। 


मध्यमकका रिका: 


पृथक्त्वे सहभावश्च यदि, कि रागरक्तयो: ! 
सिद्ध: प्रृथकपृथग्भाव: सहभावों यतस्तयोः | ६॥ 
सिद्ध: प्रथक्‍्पृथग्भावों यदि वा रागरक्तयो: । 
सहभाव॑ किमर्थ तु परिकल्पयसे तयो: || ७॥ 
पृथड्‌ न सिद्धबतीत्येव॑ सहभावं .विकांक्षसि । 
सहभावप्रसिद्धचर्थपृथक्त्व॑ भूय. इच्छसि ॥ ५॥ 
पृथग्भावाप्र सिद्धश्व सहभावों न सिद्धब्ति। 
कतमस्मिन्‌ पृथग्भावे सहभाव॑ सतीच्छसि ॥ €॥ 
एवं रक्‍तेन रागस्य सिद्धिर्न सह नासह । 
रागवत्‌ संवंधर्माणां सिद्धिनं सह नासह ॥१०॥ 
डी 


७. संस्कृतपरीक्षा 


यदि संस्क्रत उत्पादस्तत्र युक्ता त्रिलक्षणी । 
अथासंस्कृत उत्पाद: कथं संस्क्ृतलक्षणम्‌ ।। १॥। 
उत्पादाद्यास्त्रयो व्यस्ता नालं लक्षणकर्मणि । 
संस्क्रतस्य. समस्ता: स्युरेकत्र कथमेकदा ॥ २॥ 
उत्पादस्थितिभद्भानामन्यत्‌ संस्क्ृतलक्षणम । 
अस्ति चेदनवस्थैब॑ नास्ति चेत्‌ ते न संस्क्ृता: ।। ३॥ 
उत्पादोत्याद उत्पादों मूलोत्पादस्य केवलम्‌ । 
उत्पादोत्पादमुत्पादों मौलो जनयते पुनः ॥ ४॥ 
उत्पादोत्पाद उत्पादों मुलोत्पादस्य ते यदि। 
मौलेनाजनितस्तं ते स कथं जनयिष्यति !॥ ५॥ 
स ते मौलेन जनितो मौलं जनयते यदि। 
मोल: स॒ तेनाजनितस्तमुत्पादयते कथम ॥ ६॥ 
अयमुत्पद्यमानस्ते काममुत्पादयेदिमस्‌ । 
यदीममुत्पादयितुमजात: शक्‍्नुयादयम॒ ॥ ७ ॥। 
प्रदीप: स्वपरात्मानौ सम्प्रकाशयिता यथा। 
उत्पाद: स्वपरात्मानावुभावुत्पादयेत. तथा ॥| ८॥ 
प्रदीपे नान्धकारो5स्ति यत्र चासौ प्रतिष्ठित: । 
कि प्रकाशयति दीपः प्रकाशो हि तमोवध: ॥ &६॥ 
कथमुत्पद्यमानेन प्रदीपेने तमो. हतस ! 
नोत्पद्यमानों हि तमः प्रदीपः प्राप्तुते सदा ॥१०॥ 


संस्क्ृतप रीक्षा 


अप्राप्येव प्रदीपेन. यदि वानिहत॑ तमः । 
इहस्थ: सर्वलोकस्थं स तमो निहनिष्यति ॥११॥ 
प्रदीप: स्वपरात्मानौ सम्प्रकाशसते यदि । 
तमो5पि स्वपरात्मानौ.. छादयिष्यत्यसंशयम्‌ ॥।१२॥ 
अनुत्यन्नो5्यमुत्पाद: स्वात्मानं जनयेत्‌ कथम्‌ ! 
अथोत्पन्नो जनयते जाते कि जलन्‍्यते पुनः ॥१३॥ 
नोत्पद्यमार्न नोत्पन्न॑ नानुत्पन्न॑ कथज्चन । 
उत्पद्यत. तथाख्यातं _गम्यमानगतागते+ ॥। १४॥ 
उत्पद्यममानमुत्पत्ताविद न क्रमते यदा। 
कथमुत्पद्यमानं तु॒ प्रतीत्योत्पत्तिमुच्यते ॥१५॥ 
प्रतीत्य यद्‌ यद्‌ भवति तत्‌ तच्छान्तं स्वभावतः । 
तस्मादुत्पद्ममानं च शानन्‍्तमुत्पत्तिरव च ॥१६॥ 
यदि कश्चिदनुत्पन्तों भावः संँविद्यते क्वचित्‌ । 
उत्पद्येतस कि तस्मिन्‌ भाव उत्पद्यतेइसति ॥१७॥ 
उत्पद्यमानमुत्योदों यदि चोत्पादयत्ययम्‌ । 
उत्पादयेत्‌ तमुत्पादमुत्पाद: कतम: पुनः ॥१५॥ 
अन्य उत्पादयत्येन _ यदय्युत्पादोध्नवस्थिति: । 
अथानुत्पाद उत्पन्न: सबमुत्पयते तथा ॥१९॥ 
सतश्च  ताददुत्पत्तिसतश्च॒ न युज्यते । 

न सतश्चासतर्चेति पूव॑मेवोपपादितम्‌ ॥२०॥। 
निरुध्यमानस्योत्पत्तिन.  भावस्योपपच्चते । 
यश्चानिरुध्यमानस्तु स॒ भावों नोपपद्मयते ॥२१॥ 
न स्थितभावस्तिष्ठत्यस्थितभावों न तिष्ठति । 

न तिष्ठति तिष्ठमान:ः कोश्नुत्पन्नश्च तिष्ठति ॥२२॥ 
स्थितिनिरुध्यमानस्थ. न भावस्योपपच्चते । 
यश्चानिध्ध्यमानस्तु स॒ भावो नोपपद्चते ॥२३॥ 
जरामरणधर्मेषु सर्वेभावेषु सवंदा । 
तिष्ठन्ति कतमे भावा ये जरामरणं विना ॥२४॥ 
स्थित्यानया स्थिते: स्थान तयैंव च न युज्यते । 
उत्पादस्प यथोत्पादों नात्मना न परात्मना ॥२५॥ 
निरध्यते नानिरुद्धं न निरुद्धं निरुध्यते । 
तथ्एपि निरुध्यमानं किमजातं निरुष्यते ॥२६॥ 


मध्यमकका रिकाः 


स्थितस्य तावद भावस्य निरोधो नोपपद्चते । 
नास्थितस्यापि भावस्थ निरोध उपपद्यते ॥२७॥। 
तय॑वावस्थयाबस्था न हि. सेव निरुध्यते । 
अन्ययावस्थयाबस्था न॒ चान्यंब निरुध्यते ॥२८॥ 
यद्देवं स्वंधर्माणामुत्पादो नोपपद्यते । 
तदेव॑ सर्वंधर्माणां निरोधो नोपपच्चते ॥२६॥ 
सतश्च तावद भावस्य निरोधो नोपपद्चते। 
एकत्वे न हि भावश्च नाभावह्चोपपद्यते ॥३०॥। 
असतोषडव न भावस्थ निरोध उपपच्चते । 
न द्वितीयस्य शिरसडर्छेदन॑ विद्यते यथा ॥३१॥ 
न स्वात्म,त निरोदों 5स्ति नि रोधो न परात्मता । 
उत्पादस्य यथोत्पादों नात्मना न परात्मना ॥३२॥। 
उत्पादस्थितिभड्डानामसिद्धेर्नास्ति. संस्क्ृतस । 
संस्द्वतस्याप्रसिदझों च कर्य सेत्स्यत्यसंस्कृतम ॥।३३॥। 
बथा माया यथा स्वप्नों गन्धर्वनंगरं यथा। 
तयोत्पादस्तथा स्थान तथा भदड्भ उदाहतम्‌ ॥३४॥ 


्े 
८. केमकारकपरीक्षा 
सदुभूत: कारक: कर्म सदुभूत॑ न करोत्ययम्‌ । 
कारको नाप्यसद्भूत: कर्मासद्भूतमीहते ॥| १॥ 
सद्भ्तस्य क्रिया नास्ति कर्म च स्थादकर्तेकम । 
सद्भूतस्य क्रिया नास्ति कर्ता च स्यथादकर्मकः ॥| २॥ 
करोति यद्यसदभूतोउसदभूत॑ कर्म कारकः। 
अहेतुक॑ भवेत्‌ कर्म कर्ता चाहेतुकोभवेत्‌ ॥ ३॥ 
हेतावसति कार्य च कारणं च न विद्यते। 
तदभावे क्रिया कर्ता करणं च न विद्यते ॥| ४ ॥ 
धर्मार्मो न विद्येते क्रियादीनामसम्भवे | 
ध्रम॑ चासत्यधर्मं च फल तज्जं न विद्यते॥ ५॥। 
फलेड्सति न मोक्षाय न स्वर्गायोपपद्यते । 
मार्ग: सर्वेक्रियाणां च नैरर्थक्‍्यं प्रसज्यते ॥ ६॥ 
कारक: सदसद्भूतः सदसत्कुस्ते न #तव । 
परस्परविरुद्धं हि. सच्चासच्चेकतः कुतः ! ॥ ७॥ 


पूर्वका रकप रीक्षा ६ 


सता च क्रियते नासन्नासता क्रियते च सत्‌ । 
कर्ता, सर्व॑ प्रसज्यन्ते दोषास्तत्र त एव हि॥८५। 
नासदूभूत॑ न सदभूत्त॑ सदसद्भूतमेव वा। 
करोति कारक: कर्म पूर्वोक्तिरेव हेतुभि:॥ ६ ॥ 
नासदूभूतोषपि सदभूत॑ सदसद्भतमेव वा। 
करोति कारकः कर्म पूर्वोकतेरेव हेतुमि: ॥१०॥। 
करोति सदसदमभूतों न सन्‍्तासच्च कारक: । 
कर तत्तु विजानीयात्‌ पूर्वोक्‍्तरेव हेतुभि: ॥११॥ 
प्रतीत्य कारकः कर्म तं॑ प्रतीत्यव च कारकम्‌। 
कर्म प्रवतेते नान्‍्यत्‌ पश्याम: सिद्धिकारणम्‌ ॥१२॥। 
एवं विद्यादुपादानं व्युत्सगादिति कर्मण:। 
कतुंश्च कमंकतृ*भ्यों शेषान्‌ भावात्‌ विभावयेत्‌ ॥१३॥ 
हट 

€. पुर्वंपरीक्षा 
दर्शनश्रवणादीनि बेदनादीनि चाप्यथ । 
भवन्ति यस्य प्रागेभ्य: सो स्तीत्येक्रे वदन्त्युत ॥ १॥। 
कथं ह्यविद्यमानस्य दर्शनादि भविष्यति। 
भावबस्य तस्मात्‌ प्रागेभ्य: सो5स्ति भावों व्यवस्थित: ॥२॥ 
दर्शनश्वणादिभ्यो वेदतादिभ्य एव च। 
यः प्राग्व्यवस्थितों भाव: केन प्रज्ञप्यतेज्य सः॥ ३ ॥ 
विनापि दर्शनादीनि यदि चासोौ व्यवस्थितः । 
अमून्यपि भविष्यन्ति विना तेनन संशय: ॥| ४ ॥ 
अज्यते केनचित्‌ कश्चित्‌ किच्चधित्‌ केनचिदज्यते । 
कृतः किच्चिद्‌ विना कश्चित्‌ किच्चित्‌ कच्चिद विना कुत:॥ ५॥ 
सर्वभ्यों दर्शनादिभ्यः कश्चित्‌ पूर्वोन विद्यते। 
अज्यते दर्शनादीनामन्येन पुनरन्यदा ॥ ६ ॥ 
सर्वेभ्यो दर्शनादिभ्यो यदि पूर्वों न विद्यते। 
एकंकस्मात्‌ कथं पूर्वो दर्शनादेःस विद्यते ॥ ७॥ 
द्रष्ण स एव स श्रोता स एवं यदि वेदकः। 
एकंकस्माद्‌ भवेत्‌ पूर्वमेव॑ चेतन युज्यते ॥। ८ ॥ 
द्रष्ठायय एवं श्रोतान्यो वेदकोउन्य: पुनयंदि । 
सति स्याद्‌ द्रष्टरि श्रोता बहुत्वं चात्मनां भवेत्‌ ॥ ६॥ 


मध्यमकका रिका: 


दर्शनश्रवणादीनि वेदनादीनि चाप्यथ । 
भवन्ति येम्यस्तेष्वेव भूतेष्वपि न विद्यते ॥१०॥। 
दर्शनश्रवणादीनि बेंदनादीनि चाप्यथ । 
न विद्यते चेद्‌ यस्य सन विद्यन्त इमान्यपि ॥११॥ 
प्राक च यो दर्शनादिम्यः साम्प्रतं चोध्वेमेव उ । 
न विद्यतेइस्ति नास्तीति निवृत्तास्तत्र कल्पना; ॥१२॥ 


के 
१०. अग्नीन्धनपरीक्षा 
यदिन्धनं॑ स॒ चेदग्निरेकत्व॑ कतृषक्तमंणो: । 
अन्यश्चेदिन्धनाद ग्निरिन्धनादप्युृते भवेत्‌ ॥ १॥ 
नित्यप्रदीप्त एव स्यादप्रदीपनहेतुक: । 
पुनरारम्भवयर्य मेव॑ चाकर्मक: सति ॥ २॥ 
परत्र निरपेक्षत्वादप्रदीपनहेतुक: । 
पुनरारम्भवेयथ्यं नित्यदीघप्र: . प्रसज्यते ॥ ३॥ 
तत्रतस्मादिध्यमानमिन्धनं॑ भवंतोति चेत्‌ । 
केनेध्यतामिन्धनं॑ तत्‌ तावन्मात्रमिंदं यदा ॥ ४ ॥ 
अन्यो न प्राप्स्यतेअप्राप्तो न धक्ष्यत्यदहन्‌ पुनः । 
न निर्वास्यत्य निर्वाण: स्थास्यते वा स्वलिड्भवान्‌ ॥ ५ ॥ 
अन्य एवेन्धनादग्निरिन्धनं काममाप्नुयात्‌ । 
अग्नीन्धने यदि स्यातामन्योन्येन तिरस्कृते | ७॥ 
यरदीन्धनमपेक्ष्याग्निरपेक्ष्यारग्नि यदीन्धनम्‌ । 
कतरत्‌ पूर्वनिष्पन्त॑ यदपेक्ष्याग्निरिन्धनम्‌ ॥| ८ ॥। 
यदीन्धनमपेक्ष्यारिन रग्ने: सिद्धस्थ साघनम्‌। 
एवं सतीन्धनं चापि भविष्यति निरग्निकम्‌ || ९॥ 
यो5पेक्ष्य सिध्यते भावस्तमेवापेक्ष्य सिद्धयति । 
यदि योष्पेक्षितव्यः स सिद्धचतां कमपेक्ष्य कः ! ॥१०॥। 
योथ्पेक्ष्य सिध्यते भाव: सो$सिद्धो&्पेक्षते कथम्‌ ! 
अथाप्यपेक्षते सिद्धस्त्वपेक्षास्य न॒ युज्यते ॥११॥ 
अपेक्ष्येन्धनम गिनिन॑ , नानपेक्ष्याग्निरिन्धनम्‌ । 
अपेक्ष्येन्धतमग्नि न नानपेक्ष्याग्निमिन्धनम्‌ ॥१२॥ 
आगच्छत्यन्यतोीं नाग्निरिन्धने5ग्निनं विद्यते । 
अन्नेन्धने. शेषमुक्त गम्यमानगतागतेः ॥।१३॥! 


दुःखप रीक्षा 


इन्धनं॑. पुनरग्निर्न नाग्निरन्यत्र चेन्धनात्‌ । 
नाग्निरिन्धनवान्नाग्नाविन्‍्धनानि न तेषु सः ॥१४॥ 
अग्नीन्धनाम्यां व्याख्यात आत्मोपादानयो: क्रम: । 
सर्वों निरवशेषेण. सार्ध॑ घटपटादिशभि: ॥१५॥ 
आत्मनश्च सतत्त्वं ये भावानां च पृथक पृथक । 
निर्दिशन्ति न॒तान्‌ मन्‍्ये शासनस्यार्थकोविदान्‌ ॥१६॥ 


के 
११. पूर्वापरकोटिपरीक्षा 


पूर्वा प्रज्ञायते कोटिनेत्युवाच महामुनिः । 
संसारोइनवराग्रो हि नास्यादिनापि पश्चिमम्‌ ॥| १ ॥। 
नेबाग्रं नावरं यस्य तस्य मध्य कुतों भवेत्‌ ! 
तस्मान्नात्रोपपद्यन्ते पूर्वापरसहक्रमा: ॥। २ ॥। 
पूरब. जातियंदि भवेज्जरामरणमुत्तरम्‌ । 
निर्मरामरणा जातिभंवेज्जायेत चामृतः॥ ३ ॥ 
पश्चाज्जातियैदि भवेज़्जरामरणमादित: । 
अहेतुकमजातस्य स्याज्जरामरणं कथम्‌ ॥। ४ ॥ 
न जरामरणेनव जातिश्च सह युज्यते। 
म्रियते जायमानश्च स्थाच्चाहेतुकतोभयो: ॥ ५ ॥ 
यत्र न॒ प्रभवन्त्येते पूर्वापरसहक्रमाः । 
प्रप/ञज्चयन्ति तां जाति तज्जरामरणं च किम ॥ ६ ॥। 
कार्य च कारणं चैव लक्ष्य लक्षणमेव च। 
वेदना वेदकश्चंव सन्त्यर्था ये च केचन ॥| ७॥ 
पूर्वा न विद्यते कोटिः संसारस्य न. केवलम्‌ । 
सर्वेषामपि भावानं पूर्वा कोटिनं विद्यते || ८॥ 
कै 
१२. दुःखपरोक्षा 


स्वयं कृत॑ परक्षृतं द्वाम्यां कृतमहेतुकम्‌ । 
दुःखमित्येक इच्छन्ति तच्च कार्य न युज्यते ॥ १॥ 
स्वयं कृत यदि भवेत्‌ प्रतीत्य न ततो भवेत्‌ । 
स्कन्धानिमानमी #कन्धा: सम्भवन्ति प्रतोत्य हि॥ २॥ 
यद्यमीम्य इमेड्न्ये स्पुरेम्यों वामी परे यदि। 
भवत्‌ परक्तं दुःख परेरेभिरमी क॒ता:॥।३॥ 


११ 


१२ 


मध्यमकका। रका : 


स्वपुदूगलकृतं दुःखं यदि दुःखं पुतविना। 
स्वपुदूगल: स कतमो येन दु:खं स्वयंकृतस्‌ | ४ ।। 
परपुद्गलजं दुःखं यदि यस्मै प्रदीयते। 
परेण कूत्वा तद्‌ दुःखं स दुःखेन विना कुतः ! ॥ ५॥ 
परपुदूगलजं॑ दुःखं यदि कः: परपुद्गल:। 
विना दु:खेन यः कृत्वा परस्मै प्रहिणोति ततु ॥ ६॥ 
स्वयंकृतस्याप्रसिद्धेदुखं॑ परकृतं कुतः ! 

परो हि दुःखं यत्‌ कुर्यात्‌ तत्‌ तस्य स्यात्‌ स्वयं कृतम्‌ ॥ ७॥ 
न तावत्‌ स्वक॒तं दुःखं न हि तेनेव तत्‌ कतम्‌ । 

परो नात्मकृतश्चेत्‌ स्याद्‌ दुःखं परकतं कथम्‌ ! ॥ ८॥ 
स्यादुभाभ्यां क॒ृतं दुःखं स्यादेकेकक्त यदि। 
पराकारास्वयंकारं दुःखमहेतुक॑  कुतः॥ ६ ॥ 
न केवल हि दुःखस्य चातुर्विध्येन विद्यते। 
बाह्यातामपि भावानां चातुविध्यं न विद्यते ॥१०॥ 

श्छे 
१३. संस्कारपरीक्षा 


तनन्‍्मृषा मोषधर्म यद्‌ भगवानित्यभाषत । 
सर्वे च मोषधर्माण: संस्कारास्तेन ते मृषा ॥ १॥ 


तन्मृषा मोबधर्म यद्‌ यदि कि तत्र मुष्यते ! 
एतत्तक्त भगवता शून्यतापरिदीपकम्‌ ॥ २॥ 
भावानां निःस्त्र भावत्वमन्यथाभावदर्शनात्‌ । 
अस्वभावो भावो नास्ति भावानां शन्यता यतः ॥ ३ ॥ 
कस्य स्यादन्ययाध्ावः: स्वभावश्चेन्न विद्यते। 
कस्य स्यादन्यथाभाव: स्वभावों यदि विद्यते ॥| ४॥ 
तस्यंव नान्यथाभावो नाप्यन्यस्यंव  युज्यते । 
युवा न जीयंते यस्माद्‌ यस्माज्जीर्णो न जीयैते ॥। ५ ॥ 
तस्य चेदन्यथाभावः क्षीरमेव भवेद्‌ दधि। 
क्षीरादन्‍्यस्थ कस्य।थ दधिभावो भविष्यति ॥ ६॥ 
यद्य॒शून्यं भवत्‌ किड्चित्‌ स्याच्छून्यमिति किज्चन । 
न किड्न्चिदस्त्यशुन्यं च कुतः शून्यं भविष्यति ॥ ७॥ 
शुन्यता सर्वदृष्टीनां प्रोक्ता निःसरणं जिनेः। 
येषां तु शुन्यता दृष्टिस्तानसाध्यान्‌ बभाषिरे।॥ ८॥ 
हे 


सस्‍्वभावपरी कक्षा 
१४. संसर्गंपरीक्षा 


द्रष्टब्यं दर्शन द्रष्टा त्रीण्येतानि द्विशों द्विश:। 
सर्वाश्च न संसग्गमन्योन्येन ब्रजन्त्युत ॥ १ ॥ 
एवं रागश्च रक्तश्त र|ज्जनीयं च दुश्यताम । 
त्रेघेते णेषा: कलेशाश्च शेषाण्यायतनानि च ॥ २॥ 
अन्येनान्यस्य संसर्गस्तच्वान्यत्व॑ न॒ विद्यते । 
द्रष्टव्यप्रभ्तीनां. यज्ञ संसर्ग ब्रजन्त्यत: ॥ ३ ॥ 
न चर केवलमन्यत्वं द्रष्टव्यादेन  विद्यते । 
कस्यचित्‌_ केनचित्‌ सार्ध नान्यत्वमुपपद्मयते ।। ४ ॥। 
अन्यदन्यत्‌ प्रतीत्यान्यन्नान्यदन्यदृतेउन्यत: । 
यत्‌ प्रतीत्य च बत्‌ तस्मात्‌ तदन्यज्नोपपद्मते ।। ५ ॥ 
यद्यन्यदन्यदन्यस्मा दन्यस्मादप्यते भवेत्‌ । 
तदन्यदन्यदन्यस्मादुते नास्ति च नास्त्यत:॥ ६ ॥ 
नान्यस्मित्‌_ विद्यतेज्ल्यत्वमनन्यस्मिन्न विद्यते । 
अविद्यमाने -ान्यत्वे नास्त्यन्यद्वा तदेव वा। ७॥ 
न तेन तस्य संसर्गो नान्येनान्यस्प युज्यते । 
संसृज्यमाने स़सृष्टं संस्रष्टा च न विद्यते ॥ ८॥। 


१५. स्वभावपरीक्षा 
ने सम्भव: स्वभावस्य युक्त: प्रत्ययहेतुभि:। 
हेतुप्रत्ययसम्भूत: स्वभाव: क्ृतकों भ बेत्‌ ॥ १ ॥ 
स्वभाव: कृतकों नाम भविष्यति पुनः कथम्‌ । 
अक्षत्रिम: स्वभावों हि निरपेक्ष: परत्र च ॥ २॥। 
ऊतः: स्वभावस्याभावे परभावों भविष्यति ! 
स्वभाव: परभावस्य परभावों हि कथ्यमते॥ ३॥ 
जवभावपरभावाभ्याम्‌ ऋते भावः कुतः पुनः। 


स्वभावे परभावे वा सति भावों हि सिद्धथति ॥ ४॥ 


भावस्य चेदप्रसिद्धिरभावो नेव पद्धति | 
भावस्य हास्यथाभावमभाव॑ ब्रुवते जना:॥ ५॥ 
स्वभाव परभाव॑ च भाव॑ चाभावभेव च। 
ये पश्यन्ति न पश्यन्ति ते तत्त्वं बुद्धशासने ।। ६॥॥ 


१३ 


-+* छू 


4३४ 


मध्यमकका रिका: 


कात्यायनाववादे चास्तीति नास्तीति चोभयम्‌ । 
प्रतिषिद्धं भगवता भावाभावविभाविना ॥ ७ ॥ 
यद्यस्तित्वं प्रकृत्या स्यान्न भवेदस्म नास्तिता । 
प्रकतरन्यथाभावों न. हि. जातृूपपद्मयते ॥ ८॥ 
प्रकतां कस्य चासत्यामन्यथात्व॑ भविष्यति ! 
प्रकृतों कस्य च्॒सत्यामन्यथात्व॑ भविष्यति ॥ ६ ॥ 
अस्तीति शाश्वतग्राहो नास्तीत्यच्छेददर्शनम्‌ । 
तस्मादस्तित्वनास्तित्वे नाश्रीयेत विचक्षण: ॥१०॥ 
अस्ति यद्धि स्वभावेन न तन्नास्तीति शाश्वतम्‌ । 
नास्तीदानीमभूत्‌ “(७ प्रसज्यते ॥११॥ 


१६. बन्धमोक्षपरीक्षा 
संस्कारा: संसरन्ति चेन्न नित्या: संसरन्ति ते। 
संसरन्ति च नानित्या: सत्त्वेध्प्येष समः क्रम: ॥ १॥ 
पुद्गल: संसरति चेंत्‌ स्कन्धायतनघातुषु । 
पञ्चधा मृग्यमाणोझ्सा नास्ति कः संसरिष्यति ॥ २ ॥ 
उपादानादुपादानं संसरन्‌ू विभवों भवेत्‌। 
विभवश्चानुपादान: कः स॒ कि कंसरिष्यति ॥ ३ ॥ 
संस्काराणां न निर्वाणं कथच्िदुपपद्यते । 
सत्त्व्यापि न॒ निर्वाणं कथचख्िदुपपद्यते ॥ ४ ॥ 
न बध्यन्त न मुच्यन्त उदयव्ययधर्मिण:। 
संस्कारा: पूर्ववत्‌ सत्त्वो बध्यतेन न मुच्यते ॥ ५॥ 
बन्धनं चेदुपादानं सोपादानों न बध्यते । 
बघध्यते नानुपादान: किमवस्थो5्थ बध्यते ॥ ६ ॥ 
बध्नीयाद्‌ बन्धनं काम बन्ध्यात्‌ पूर्व भवेद्‌ यदि । 
न चास्ति तच्छेषमुक्त॑ गम्यमानगतागतै: ॥ ७॥ 
बद्धो न मुच्यते तावदवद्धों नैव मुच्यते । 
स्यातां बद्धे मुच्यमाने युगपद्‌ बन्धमोक्षयो: ॥ ८॥ 
निर्वास्याम्यनुपादानो निर्वाणं मे भविष्यति। 
इति येषां ग्रहस्तेषामुपादानमहा ग्रह: ॥ ६ ॥ 
न निर्वाशसमारोपो न संसारापकर्षणम्‌ । 
यत्र कस्तत्र संसारो निर्वाणं कि विकल्प्यते ॥१०॥ 


कर्मफलप री क्षा 


१७. कर्फलपरीक्षा 
आत्मसंयमर्क चेत: परानुग्राहक्ं॑ च यत्‌ । 
मंत्र स॒ धर्मस्तद्वीजं फलस्य प्रेत्मय चेह च॥९१॥ 
चेतना चेतयित्वा च कर्मोक्त परमर्षिणा | 
तस्यानेकविधो भेद: कर्मण: परिकीरतितः ॥ २॥ 
तत्र यच्चेतनेत्युक्तं कर्म तन्‍्मानसं स्मृतम्‌ । 
चेतयित्वा च यत्तक्त तत्त कायिकवाचिक्रम्‌ ॥ ३॥ 
व्राग्विष्पन्दोडविरतयो आधश्चाविज्ञप्तिसंज्ञिता: । 
अविज्ञमय एवान्या स्मृता विरतयस्तथा ॥ ४॥ 
परिभोगान्वयं पुण्यमपुण्य॑ च तथाविधम्‌ । 
चेतना चेति सप्तेते धर्मा: कर्माञ्जना: स्मृता: ॥ ५ ॥ 
तिष्ठत्या पाककालाच्चेत्‌ कर्म तन्नित्यतामियात्‌ । 
निरुद्धं चेन्निरद्धं सत्‌ कि फलं जनयिष्यति ॥ ६॥ 
यो5इकुरप्रभूतिवीजातू. सन्‍्तानो5भिप्रवर्तते । 
तत: फलमृते बीडातू स॒ च नाभिप्रवतंते ॥ ७॥ 
बीजाच्च यस्मात्‌ सन्‍्तानः सनन्‍्तानाच्च फलोड्भवः । 
बीजपूर्व॑ फल तस्मान्नोच्छिन्तं नापि श श्वतम्‌ ॥ ८ ॥ 
यस्तस्माच्चित्त सन्तानइ्चेतसो5भि प्रवरत॑ते । 
ततः फलमृते चित्तातू स च नाभिप्रवत॑ते ॥ € ॥ 
चित्ताच्च यस्मात्‌ सन्‍्तानः सन्‍्तानाच्च फलोड्भव: । 
कर्मपूर्व फल तस्मान्नोच्छिन्न॑ नापि शाश्वतम ॥१०॥। 
धर्मस्य साधनोपाया: शुक्ला: कमंपथा दश ! 
फल कामगुणा; पद्च॒ धर्म॑स्य प्रेत्य चेह च ॥११॥ 
पहवश्च महान्तश्च दोषाः: स्युरपि कल्पना। 
उअद्यप्रा तेन नेवेषा कल्पनात्रोपपद्चते ॥ १२॥ 
इमा पुनः प्रवक्ष्यामि कल्पनां यात्र योज्यते । 
बुद्ध: प्रत्येकबुद्धे्च आवकंशनु वर्णिताम्‌ ॥१३॥ 
पत्र यथाविप्रणाशस्तथर्णमिव कर्म च। 
चतुविधों धातुतः स्‌ भ्रकृत्याव्याकृतश्व सः ॥१७। । 
प्रहाणतो न प्रहेयो भावनाहेय एव वा। 
तस्मादविप्रणाशेन जायते कमंणां फलम्‌ ॥१५॥। 
अहाणत: प्रहेय: स्यात्‌ कमंण: संक्रमेण वा। 
यदि दोषाः प्रसज्येरंस्तत्र कर्मंवधादय: ॥।१६॥। 


१५ 


१६ 


मध्यमकका रिका : 


सर्वषां विषभागानां सभागानां च कर्मणाम । 
प्रतिसन्‍्धों सघातुृनामेक उत्पद्यते तु सः ॥१७। 
कमंणः कमंगो दुृष्टे धर्म उत्पय्यते तु सः। 
द्विप्रकारस्य सर्वस्य विपक्वेषपि च तिष्ठति ॥१५॥ 
फलव्यतिक्रमाद्दा स मरणाद्‌ वा निरुध्यते । 
अनास्रवं सास्रवं॑  च विभाग. तत्र लक्षयेत्‌ ॥१९॥ 
शून्यता च न चोच्छेद: संसारश्च न शाइवतम्‌ । 
कर्मणो$विप्रणाशश्च धर्मों वुद्धेन देशित: ॥२०॥ 
कर्म नोत्पदग्यते कस्मात्‌ निःस्वभावं यतस्ततः । 
यस्माच्च तदनुत्पन्न॑ न तस्माद्‌ विप्रणश्यति ॥२१॥ 
कर्म स्वभावतश्चेत्‌ स्थात्‌ शाश्वतं स्यादसंशयम्‌ । 

अकृतं च भवेत्‌ कर्म क्रियते न हि शाश्वतम्‌ ॥२२॥ 
अकृताभ्यागमभयं स्थात्‌ कर्माकृतक॑ यदि । 
अन्बहद्म चयेवासश्च दोषस्तत्र प्रसज्यते ॥२३॥ 
व्यवहारा विरुध्यन्ते सर्वे एव न संशय: । 
पुषण्यपापक्‌तोरनैंव. प्रविभागश्च युज्यते ॥२४॥ 
तद्विपष्वविपाक च पुनरंब विपक्ष्यति । 

कर्म व्यवस्थितं यस्मात्‌ तस्मात्‌ स्वाभाविक यदि ॥२५॥ 
कर्म क्लेशात्मक चेदं तेच क्लेशा न तत्त्वतः। 
न चेत्‌ ते तत्त्वतः क्लेशा: कर्म स्थात्‌ तत्त्वतः कथम्‌ ॥२६॥ 
कर्म क्लेशाश्च देहानां प्रत्यया: समुदाह्ता: । 

कम क्लेशाइच ते शून्या यदि देहेषु का कथा ! ॥२७॥ 
अविद्यानिवृतों जन्तुस्तृष्णासंयोजनश्व सः । 
सभोक्ता सच न कतुरन्यो नच स॒ एवं सः॥२६॥ 
न प्रत्ययसमुत्पन्न॑ नाप्रत्ययसमुत्थितम्‌ । 
अस्ति यस्मादिद कर्म तस्मात्‌ कर्तापि नास्ल्यतः ॥२९॥ 
कर्म चेन्नास्ति कर्ता च कुतः स्यात्‌ करमजं फलम्‌ । 
असत्यथ फले भोक्ता कुत एवं भविष्यति ! ।३०॥ 
यथा निर्मितकं शास्ता निर्मिमीतद्धिसम्पदा । 
निर्मितो निर्मिमीतान्यं स च निर्मितकः पुनः ॥३१॥ 
तथा निर्मितकाकारः कर्ता कर्म च तत्कतम्‌ । 
तद्यथथा निर्मितेनान्‍न्यों निर्मितो निर्मितस्तथा ॥३२॥ 


आत्मपरीक्षा 


क्लेशा: कर्माणि देहाश्च कर्तारश्च फलानि च । 
गन्धर्वेतग राका रा मरीचिस्वप्नसन्निभा: ॥३३॥ 


१८. आत्मपरोक्षा 
आत्मा स्कन्धा यदि भवेदुदयव्ययभाग्‌ भवेत्‌। 
स्कन्धेम्योइन्यो यदि भवेद्‌ भवदस्कन्धलक्षण: ॥| १ ॥। 
आत्मन्यसति चात्मीयं कुत एवं भविष्यति ! 
निरमेमो निरहंकार: शमादात्मात्मनीनयो: ॥ २ ,! 
निर्मंमो निरहंकारो यश्व सोष्पि न विद्यते। 
निमंम॑ निरहंकारं यः पश्यति न पश्यति ॥ ३॥ 
ममेत्यहमतिक्षीणे बहिर्धाध्यात्ममेब. च। 
निरुध्यत उपादानं तत्क्षयाज्जन्मन: क्षय: ॥ ४ ॥ 
कर्मक्लेशक्षयान्मोक्ष., . कर्मक्लेशा: विकल्पत: । 
ते प्रपञ्चात्‌ प्रपञ्चस्तु शुन्यतायां निरुध्यते | ५ ॥ 
आत्मेत्यपिप्रज्ञपितमनात्मेत्यपि देशितम्‌ । 
बुद्धर्नात्मा न चानात्मा कश्चिदित्यपि देशितम्‌ || ६ ॥। 
निवृत्तमभिधातव्यं निवृत्त चित्तगोचरे । 
अनुत्पन्नानिस्द्धा हि. निर्वाणमिव धर्मता ॥ ७॥। 
सर्व तथ्यं न वा तथ्य तथ्यं चातथ्यमेव च। 
नैवातथ्यं नैव तथ्यमेतद्‌ बुद्धानुशासनस्‌ ॥ ८॥। 
अपरप्रत्ययं शान्‍्त॑ प्रपचरप्रपखितमु-। 
निविकल्पमनानाथंमेतत्‌._तत्त्वस्य लक्षणम्‌ ॥ ९॥ 
प्रतीत्य यद्‌ यद्‌ भवति न हि तावत्‌ तदेव तत्‌ । 
न चान्यदपि तत्तस्मान्नोच्छिन्नं नापि शाश्वतम्‌ ॥१०॥ 
अनेकार्थमनानार्थंम्‌ 42: अनुच्छेदमशाश्वतम्‌ू । ५ 
एतत्‌ तल्कोकनाथानां बुद्धानां शासनामृतम्‌ ॥११॥ 
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१८ 


मध्यमकका रिका: 


१६. कालपरीक्षा 
प्रत्युत्पन्नोइनागतश्व॒ यद्यतीतमपेक्ष्य हि। 
प्रत्युत्पन्नोइनागतश्च कालेकतीते भविष्यत: ॥ १॥ 
प्रत्युत्पन्नोइनागतश्व॒न॒ स्तस्तत्र पुनय॑दि । 
प्रत्युत्पन्नोइनागतश्च॒स्यातां कथमपेक्ष्य तम्‌ ॥ २॥ 
अनपेक्ष्य पुनः सिद्धिर्नातीत॑ विद्यते तयो: । 
प्रत्युत्पन्नोइनागतश्च तस्मात्‌ कालो न॒विद्यते ॥ ३॥ 
एतेनेवावशिष्टो द्वौ क्रमेण. परिवतंकौ। 
उत्तमाधममध्यादीनेकत्वादींश्च लक्षयेत्‌ ॥ ४ ॥ 
नास्थितो गुह्मयते काल: स्थितः काली न विद्यते । 
यो गह्म तागृहीतश्व काल: प्रज्ञप्पते कथम्‌ || ५॥ 
भावं प्रतीत्य कालब्चेत्‌ कालो भावाद ऋते कुतः ! 
न च कद्चन भावो$5स्ति, कुतः: कालो भविष्यति ॥ ६॥ 


२०. सामग्रोपरीक्षा 
हेतोश्च॒प्रत्ययानां च सामग्रचा जायते यदि। 
फलमस्ति च सामग्रचां सामग्रया जायते कथम्‌ ! ॥ १॥ 
हेतोश्च प्रत्ययानां च सामग्रचा जायते यदि। 
फल नास्ति च सामग्रद्यां सामग्रथा जायते कथम्‌ !॥| २ ॥ 
हेतोश्च प्रत्ययात्रां च सामग्रथामस्ति चेतु फलम्‌ । 
गृह्योंत ननु सामग्रयां सामग्रचां च न गृह्यते।। ३॥ 
हेतोश्च प्रत्ययानां च सामग्र्यां नास्ति चेत्‌ फलम्‌ । 
हेतव: प्रत्ययाश्च - स्युरहेतुप्रत्ययं: समा: ॥ ४॥ 
हेतुक॑ फलस्य दत्त्वा यदि हेतुनिदरुध्यते । 
यदु दत्त यक्तिरुद्धं च्र॒ हेतोरात्मद्रयं॑ भवेत्‌ ॥ ५॥ 
हेतुं फलस्यादत््वा च यदि हेतुनिरुध्यते । 
हेतो निरुद्धे जातं तत्‌ फलमाहेतुक॑ भवेत्‌ ॥ ६॥ 


सामग्रीपरीक्षा 


फल सदंव सामग्रथा यदि प्रादुर्भवेत्‌ धुतः। 
एककालोौ प्रसज्येते जनको यश्च जन्‍्यते ॥ ७॥ 
पूवमेव च सामग्रथा: फल प्रादुर्भवेद्‌ यदि । 
हेतुप्रत्ययनिमुंकंकं फलमाहेतुक॑  भवेत्‌ ॥ ५॥ 
निरुद्धे चेत्‌ फलं हेतो हेतोः संक्रमणं भवेत्‌ । 
पूवजातस्य हेतोश्च पुनर्जन्म प्रसज्यते ॥ ६ ॥। 
जनयेत्‌ फलमुत्पन्न॑ निरुद्धोउस्तद्भत:ः कथम्‌ ! 
ततिष्ठन्‍नपि कथथं हेतु: फलेन जनयेद्‌ वृतः ॥१०॥ 
अथावृत: फलेनासाँ कतमं जनयेत्‌ फलम्‌ । 
न ह्यदृष्ट्वा वा दृष्ट्वा वा हेतुजंनयते फलूम्‌ ॥११॥ 
नातीतस्थ ह्यतीतेन फलस्य सह॒ हेतुना । 
नाजातेन न जातेन सज्भतिर्जातु जायते ॥१२॥ 
न जातस्य ह्यजातेन फलस्य सह हेतुना। 
नातीतेन न जातेन सज्भतिर्जातु जायते ॥१३॥ 
नाजातस्य हि जातेन फलस्य सह हेतुना । 
नाजातेन न नष्टेन सज्भतिर्जातु विद्यते ॥१४॥। 
असत्यां संगतो हेतु: कथं जनयते फलम्‌ ! 
सत्यां वा संगतो हेतु: कथं जनयते फलम्‌ ! ॥१५॥ 
हेतु: फलेन शुन्यशचेत्‌ कथ्थं जनयते फलम्‌ ! 
हेतु: फलेनाशुन्यश्चेत्‌ कर्थं जनयते फलम ! ॥१६॥ 
फल नोत्पत्स्यतेश्शुन्यमशून्यं न निरोत्स्यते । 
अनिरुद्धमनुत्पन्नमशून्यं॑ तद्‌ भविष्यति ॥१७॥ 
कथमुत्पत्स्यते शून्यं कथं शून्यं निरोत्स्यते ! 
शुन्यमप्यनिरुद्धं तदनुत्पन्नं प्रसज्यते ॥१५॥ 
हेतो: फलस्यः चेकत्व॑ न हि जातूपयदते । 
हेतो: फलस्य चान्यत्वं न हि जातूपपद्यते ॥१९॥। 
एकत्वे फलहेत्वों: स्यादैक्यं जनकजन्ययो: । 
प्रथक्‍्त्वे फलहेत्वो: स्यात्‌ तुल्यो हेतुरहेतुना ॥२०॥॥ 
फल स्वभावसद्भूत॑ कि हेतुजनयिष्यति ! 
फल स्वभावासदभूतं॑ कि हेतुज॑नयिष्यति ॥२१॥ 


१९ 


२७० 


मध्यमकका रिका: 


न चाजनयमानस्य हेतुत्वमुपपद्मते । 
हेतुत्वानुपपत्तोी च फल कस्य भविष्यति ॥२२॥ 


न चर प्रत्ययहेतुनामियमात्मानमात्मना । 
या सामग्री जनयते सा कर्थ जनयेत्‌ फलम्‌ ॥२३॥। 


न सामग्रीकृत॑ं फल नासामग्रीकृत फलम्‌ । 
अस्ति प्रत्ययसामग्री कुत एवं फल विना ॥२४॥ 


शक 
२१. सम्भवविभवपरीक्षा 
विना वा सह वा नास्ति विभवः सम्भवेन वे । 
विना वा सह वा नास्ति सम्भवो विभवेन व॑॥ १॥ 
भविष्यति कथं नाम विभवः सम्भवं विना। 
विनंव जन्म मरणं विभवों नोडझ्रवं॑ ब्रिना॥ २॥! 
सम्भवेनेव विभवं कथं सह भविष्यति ! 
न जन्ममरणं चंव॑ं तुल्यकाल हि विद्यते॥ ३॥ 
भविष्यति कथं नाम सम्भवों विभवं विना। 
अनित्यता हि भावेषु न कदाचिन्न विद्यते ॥ ४॥ 
सम्भवो विभवेनेव कथं सह भविष्यति । 
न जन्ममरणं चेव तुल्यकालं हि. विद्यते॥ ५॥ 
सहान्योन्येन वा सिद्धिविनान्योन्येन वा बयो:। 
न विद्यते, तयो: सिंद्धिः कथं नु खलु विद्यते ॥ ६॥ 
क्षयंस्थ विभवो नास्ति नाक्षयस्यापि सम्भव: । 
क्षयस्थ सम्भवों नास्ति विभवों नाक्षयस्य च्‌ ॥| ७॥। 
सम्भवो विभवश्चेव विना भावं न विद्यते । 
सम्भवं विभवं चंव विना भावों न विद्यते ॥ ५॥ 
पम्भवो विभवश्चवे न शून्यस्योपपद्यते । 
सम्भवो विभवश्च॑व नाशुन्यस्योपपद्यते ।। ६ ॥ 


सम्भवो विभवश्चंव नैक इत्युपपद्चते ! 
सम्भवो विभवश्चेव न नानेत्युपपद्मते ॥१०॥ 


तथागतपरीक्षा 


दुश्यते. सम्भवश्चेव विभवश्च॑व ते भवेत्‌ । 
दृश्यती सम्भवदचैव मोहादु विभव एवं च ॥११॥ 
न भावाज्जायते भावों भावो5भावान्न जायते। 
नाभावाज्जायते5भावो5भावोी भावाजन्न जायते ॥१२॥। 
न स्‍्वतो जायते भावः परतो नैव जायते। 
न स्वतः परतश्च॑व जायते, जायते कुतः ! ॥१३॥ 
भावमम्युपपन्नस्य दाश्वतोच्छेददर्शनम्‌ । 
भप्रसज्यते, न भावों हि नित्यो5नित्योज्य वा भवेत्‌ ॥१४॥। 
भावमम्युपपन्नस्य नेवोच्छेदो न शाइवतम्‌ । 
उदयव्ययसन्तान:ः फलहेत्वोभेवः स॒ हि ॥१५॥ 
उदयव्ययसन्तान: फलहेत्वोभंवः: स॒ चेत्‌ । 
व्ययस्यापुनरुत्पत्तेहेतूच्छेद: प्रसज्यते ॥१६॥। 
सद्भावस्य स्वभावेन नास:द्भरावश्च युज्यते । 
निर्वाणकाले चोच्छेद: प्रशमाद भवसन्ततेः ॥१७॥॥ 


चरमे न निरुद्धे च प्रथमो युज्यते भवः। 
चरमे नानिरुद्धे च प्रथमो युज्यते भवः॥१५॥ 


निरुध्यमाने चरमे प्रथमो यदि जायते। 
निदुध्यमान एक: स्याज्जायमानो5परो भवेत्‌ ॥१६॥ 


न॒चेन्निरुध्यमानश्व जायमानश्च युज्यते । 
सार्ध॑ च म्रियते येषु तेषु स्कन्धेषु जायते ॥२०॥ 


एवं त्रिष्वपि कालेषुन युक्ता भवसन्ततिः। 
जिषु कालेषु या नास्ति सा कथं भवसन्ततिः ॥२१॥ 


२२. तथागतपरोक्षा 


स्कन्धा न नान्‍्य: स्कन्धेम्यो नास्मिन्‌ स्कन्धा न तेषु सः । 


२१ 


तथागत: स्कन्धवान्न कतमोज्त्र तथागतः!॥ ३ ॥ 


बुद्ध: स्कन्धानुपादाय यदि नास्ति स्वभावतः । 
स्वभावतश्च यो नास्ति कुतः स परभावत:॥ २॥। 


२३ 


मध्यमकका रिका : 


प्रतीत्य॒ परभाव॑ यः सोथ्नात्मेत्युपपद्यते । 
यश्चानात्मा स व कथं भविष्यति तथागतः ॥ ३ ॥४ 
यदि नास्ति स्वभावश्च परभाव: कथं भवंत्‌ । 
स्वभावपरभावाभ्यामृते कः स॒ तथागतः ![॥ ४ ७ 
स्कन्धान्‌ यद्यनुपादाय भवेत्‌ कश्चित्‌ तथागतः । 
स॒ इदानीमुपादणद्यादुपादाय ततो भवेत्‌ ॥ ५॥ 
स्‍्कन्धाँश्चाप्यनुपादाय नास्ति कश्चित्‌ तथागत:। 
यश्च नास्त्यनुपादाय स उपादास्यते कथम्‌ ॥ ६॥ 
न भवत्यनुपादत्तमनुपादानंं च किशन । 
न चास्ति निरुपादान: कथचन तथागत: ॥ ७॥ 


तत्त्वान्यत्वेन यो नास्ति मृग्यमाणश्च पश्चधा। 
उपादानेन स॒ कथं ऊ्रज्ञप्पेते तथागत:॥८5॥ 


यदपीदमुपादानं तत्स्वभावत्वान्नविद्यते। 
स्वभावतश्च यज्नास्ति कुतस्तत्‌ परभावत: ॥ ६ ॥ 
एवं शून्यमुपादानमुपादाता॒ च खर्वशः। 
प्रज्न्पते च शून्येन कथं शुन्यस्तथागतः ॥१०॥ 
शून्यमिति न वक्तव्यमशुन्गमिति वा भवेत्‌ । 
उभयं नोभयं चेति प्न्ञप्त्यर्थ' तु कथ्यते ॥११॥ 
शाश्वताशाश्वताद्या वे कुतः शान्ते चतुष्टयम्‌ । 
अन्तानन्तादि चाप्यत्र कुतः शान्ते चतुष्टयम्‌ ॥१२॥ 
येन ग्राहो गृहीतस्तु घनो5स्तीति तथागतः। 
नास्तीति स॒ विकल्पयन्निर्बतस्यापि कल्पयेत्‌ ॥१३॥ 
स्वभावतश्च शून्येईस्मिश्चित्ता नैवोपपद्यते । 
परं निरोधादु भवति बुद्धो न भवतीति वा॥१४॥ 
प्रपच्चयन्ति ये बुद्ध प्रपञ्चातीतमव्ययम्‌ । 
ते प्रपञ्चहता: सर्वे न पश्यन्ति तथागतम्‌ ॥१५॥ 
तथागतो यत्स्वभावस्तत्स्वभावमिद॑ जगत्‌ । 
तथागतो निःस्वभावों निःस्वभावमिद॑ं जगत्‌ ॥१६॥ 


विपर्यासप रीक्षा 


२३. विपयरसिपरीक्षा 

सड्छल्पश्रभवो रागो द्वेषो मोहश्च कथ्यते। 
शुभाशुभविपर्यासानू सम्भवन्ति प्रतीत्य हि।॥ १॥ 
शुभाशुभविपर्यासानू_ सम्भवन्ति प्रतीत्य ये। 

ते स्वभावान्न विद्यन्ते तस्मात्‌ क्लेशा न तत्त्वतः ॥ २ ॥ 
आत्मनो5स्तित्वनास्तित्वे न कथच्न्न सिद्धथतः । 

तें वितास्तित्वनास्तित्वे क्लेशानौ सिद्धचतः कुत: !॥ ३॥ 
कस्यचिद्धि भवन्तीमे क्लेशा: स च न सिद्धयति। 
कश्चिदात्मा विना कज्चित्‌ सन्ति क्लेशा न कस्यचित्‌ ॥४॥ 
स्वकायदृष्टिवत्‌ क्लेशा: क्लिष्टे सति न पञ्चधा । 
स्वकायदृष्टिवत्‌ क्लिष्टं क्लेशेष्वपि न पञ्चधा ॥ ५ ॥ 
स्वभावतो न विद्यन्ते शुभाशुभविपयंया:। 
प्रतीत्य कतमान्‌ क्लेशा: शुभाशुभविपयंयान्‌ ॥ ६॥ 
रूपशब्दरसस्पर्शा: गन्धा धर्माश्च षड़विधम्‌ । 

वस्तु रागस्य द्वेषस्प मोहस्य च विकल्प्यते || ७॥ 
रूपशब्दरसस्पर्शा गन्धा धर्माश्च केवला:। 
गन्धर्वनगराका रा मरीचिस्वप्नसन्निभा: ॥ ५॥ 
अशुभ वा शुभं वापि कुतस्तेष्‌ भविष्यति । 
मायापुरुषकल्पेष प्रतिजिम्बसमेष च॥ ९६॥ 
अनपेक्ष्य शुभं॑ नास्त्यशुभं॑ प्रजपयेमहि । 

यत्‌ प्रतीत्य शुभं तस्माच्छुभं॑ नैवोपपद्मयते ॥१०॥ 
अनपेक्ष्याशुभ॑ नास्ति शुभ प्रजपयेमहि । 

यत्‌ प्रतीत्याशुभं॑ तस्मादशुभं॑ नैव विद्यते ॥११॥ 
अविद्यमाने च शुभे कुतो रागो भविष्यति। 
अशुभेअविद्यमाने च कुतो द्वेषो भविष्यति॥१२॥ 
अनित्ये नित्यमित्येव॑ यदि ग्राहो विपयंय:। 
नानित्यं विद्यते शून्ये कुतो ग्राहो विपयेयः ॥१३॥ 


२९ 


मध्यमकका रिका: 


अनित्ये नित्यमित्येव॑ यदि ग्राहों विपयेयः । 
अनित्यमित्यपि ग्राहः शून्ये कि न विपयेय:ः ॥|१४॥ 
येन गृह्नाति यो ग्राहो ग्रहीता यक््च गृह्मयते। 
उपज्ान्तानि सर्वाणि तस्माद्‌ ग्राहो न विद्यते ॥१५॥ 
अविद्यमाने ग्राहे च मिथ्या वा सम्यगेव वा। 
भवेद्‌ विपयंयः कस्य भवेत्‌ कस्याविपयेय: ॥१६॥ 
न चापि विपरीतस्यथ सम्भवन्ति विपयेयाः । 
न चाप्यविपरीतस्य सम्भवन्ति विपयेया: ।।१७॥ 
न विपयेंस्यमानस्य सम्भवन्ति विपयेया:। 
विमृशस्व स्वयं कस्य सम्भवन्ति विपयेया: ॥१५॥ 
अनुत्पन्ना: कथं नाम भविष्यन्ति विपयंया: । 
विपयंयेष्वजातेषु. विपयंयगत:ः कुतः ॥१९॥ 
न स्‍्वतो जायते भावः परतो नेव जायते। 
न स्त्रतः परतश्चेति विपयेयगतः कुतः ॥२०॥ 
आत्मा च शुचि नित्यं च सुखं च यदि विद्यते । 
आत्मा च शुचि नित्यं च सुखं च न विपयंयः ॥२१॥ 
नात्मा च शुचि नित्यं च सुखं च यदि विद्यते। 
अनात्माशुच्यनित्यं च नंव दुःखं च विद्यते ।२२॥ 
एवं निरुध्यतेडविद्या  विपयेयनिरोधनात्‌ । 
अविद्यायां निद्धायां संस्क्रारायं निरुध्यते ॥२३॥ 
यदि भूताः स्वभावेन क्लेशा: केचिद्धि कस्यचित्‌ । 
कर्थ नाम प्रहीयेरन्‌ कः स्वभावं प्रहास्यति ॥२४॥ 
यद्यभूता: स्वभावेन क्लेशा: केचिद्धि कस्यचित्‌ । 
कथं नाम प्रहीयेरन्‌ को5सडद्भावं प्रहास्यति ॥२५॥ 


२४. आयंसत्यपरोक्षा 


यदि शून्यमिदं सबंमुदयों नास्ति न व्ययः | 
चतुर्णामायंसत्यानामभावस्ते प्रसज्यते ॥ १॥ 


आयंसत्यप रीक्षा 


परिज्ञा च प्रहाणं च भावना साक्षिकर्म च। 
चतुर्णामायेसत्यानाम्‌ अभावान्नोपपद्चते ।। २॥। 


तदभावार्न॑ विद्यन्त चत्वार्यायंफलानि च। 
फ़ुलाभावे फलस्था नो न सन्ति प्रतिपन्‍नकाः ॥। ३॥। 
सद्भो नास्ति न चेत्‌ सन्ति ते5ष्टो पुरुषपुद्गला: । 
अभावाच्चायंसत्यानां सद्धमोष्पि न विद्यते ॥| ४॥ 
धर्म चासति सडघे च कथं बुद्धों भविष्यति ! 
एवं त्रीण्यप रत्नानि ब्रुवाण: प्रतिबाधते || ५॥ 
शून्‍्यतां फलसद्भधावमध्मं धरमेव च। 
सवंसंव्यवहारांबच लौकिकान्‌ प्रतिबाधते ।। ६॥ 
अत्र ब्रूम:--शून्यतायई॑ न त्वं वेत्सि प्रयोजनम्‌ । 
शुन्यता शून्यतार्थ च तत एवं विहन्यसे | ७॥ 
द्षयसत्ये समुपाश्चित्य बुद्धानां घममंदेशना। 
लोकसंवृतिसत्यं च सत्यं च परमार्थतः ॥ ५॥ 


येडनयोन॑ विजानन्ति विभागं सत्ययोर्द्यो: । 
ते तत्त्वं न विजानन्ति गम्भीर बुद्धशासने ॥ ६॥ 
व्यवहारमनाश्चित्य॒परमार्थो न देश्यते । 
परमार्थभनागम्य निर्वाणं नाधिगम्यते ।।१०॥॥ 


विनाशयति दुददुष्टा शून्यता मन्दमेधसम्‌। 
सर्पो यथा दुगहीतो विद्या वा दुष्प्रसाधिता ॥११॥ 
अताच श्रत्युदावृत्त चित्त देशयितुं मुनेः। 
परम भत्वास्थ घर्मस्य मन्द॑दुंरवगाहताम्‌ ॥१२॥ 
शून्यतायामघिलयं य॑ पुनः कुंरुते भवान्‌ । 
दोषप्रसड्रो नास्माक॑ स शून्ये नोपपच्यते ॥१३॥ 
सर्व च युज्यते तस्य शून्यता यस्य युज्यते । 


सव न युज्यते तस्य शून्‍्यं यस्य न युज्यते ।१४॥ 


स्‌॒त्वं दोषानात्मनीनानस्मासु परिपातयन्‌ । 
अश्वमेवाधिरूद: सन्नश्वमेवासि विस्मृत: ॥१५॥। 


५ 


२६ 


मध्यमंकका रिका: 


स्वभावाद्‌ यंदि भावानां सद्भावमनुपश्यसि । 
अहेतुप्रत्ययान्‌._ भावाँस्त्वमेव॑ सति पश्यसि ॥१६॥ 
कार्य च' कारणं 'चंव कर्तारं करणं क्रियाम्‌ । 
उत्पादं च निरोधं च फल च प्रतिबाधसे ॥१७॥ 
यः प्रतीत्यसमुत्पाद: शुन्यतां तां प्रचक्ष्महे। 
सा प्रज्ञप्तिउ्पादाय प्रतिपत्‌ संव मंध्यमा ॥१8॥ 
अप्रतीत्य समुत्पन्नो धर्म: कश्चिन्न विद्यते। 
यस्मात्‌, तस्मादशुन्यो हि धर्म: कश्चिन्न विद्यते ॥१९॥ 
यद्यशुन्यमिद॑ सर्वमुदयो नास्ति न व्ययः। 
चतुर्णामायंसत्यानाम भावस्ते प्रसज्यते ॥२०॥॥ 
अप्रतीत्य समुत्पन्न॑ कुतो दुःखं भवत्रिष्यति । 
अनित्यमुक्त दुःखं हि तत्स्वाभाव्ये न विद्यते ॥२१॥ 
स्वभावतो विद्यमानं कि पुनः समुदेष्यते । 
तस्मात्‌ समुदयों नास्ति शून्यतां प्रतिबाधतः ॥२२॥ 
न निरोध: स्वभावेन मतो दुःखस्य विद्यते । 
स्वभावपयंवस्थाना न्निरोधघ॑ प्रतिबाधसे ॥॥२३॥। 


स्वाभाव्ये सति मार्गस्थ भावना नोपपद्चते । 
अथासो भाव्यते मार्ग: स्वाभाव्यं ते न विद्यते ॥२४॥ 


यदा दुःखं समुदयो निरोधश्च न विद्यते। 
मार्गों दुःखनिरोधत्वात्‌ कतमः प्रापयिष्यति ॥२५॥ 
स्वभावेनापरिज्ञानं यदि तस्य पुनः: कथम ! 
परिज्ञानं ननु किलर स्वभाव: समवस्थितः ॥२६॥ 
प्रहाणस/क्षात्तरणे भावना चंवमेव ते। 
परिज्ञावन्त युज्यन्ते चत्वायंपि फलानि च ॥२७॥ 
स्वभावे नानधिगतं यत्‌ फल तत्‌ पुनः कथमस्र्‌ ! 
शकक्‍यं समधिगन्तुं स्थात्‌ स्वभाव: परिगृह्तुतः ॥२५॥ 
फलाभावे फलस्था नो न सन्ति प्रतिपन्नका: । 
सद्धछो नास्ति न चेत्‌ सॉन्त ते5ष्टो प्रुषपुदूगला: ।॥२९॥। 


निर्वाणपरीक्षा 


अभावाच्चार्यंसत्यानां सद्धमो$पि न विद्यते । 
धर्मे चासंति संघे च कथ्थं बुद्धों भविष्यति ॥|३०।॥। 


अप्रतीत्याप बोधि च तव बुद्ध: प्रसज्यते। 
अप्रतीत्यापि बुद्धं च तव बोधिः प्रसज्यते ॥३१॥ 


यश्चाबुद्ध: स्वेभावेन स बोधाय घटन्नपि। 
न बोधिसत्त्वचर्यायां बोधि ते5घधिगमिष्यति ॥३२॥ 


न च धर्ममधर्म वा कश्चिज्जातु करिष्यति | 
किमशून्यस्य कतंव्यं स्वभावः क्रियते न हि ॥३३॥ 


विना धर्ममधर्म च फल हि. तव विद्यते। 


धर्माधमनिमित्तं च फल तव न विद्यते ॥३४॥। 


धर्माधमंनिमित्तं वा यदि ते विद्यते फलम्‌ । 
धर्माधमंसमुत्पन्नमशून्यं ते कं फलम्‌ ॥३१५॥ 


सर्वेसंग्यवहारांरच लौकिकान्‌ प्रतिबाधसे । 
यत्प्रतीत्यसमुत्पादशुन्यतां प्रतिबाघसे ।।३६॥ 
न कतेव्यं भवेत्‌ किड्न्चदनारब्धा भवेत्‌ क्रिया । 
कारक: स्यादकुर्वाण: शुन्यतां प्रतिबाघत: ।|३७॥ 
अजातमनिरुद्धं च॒ कूटस्थं च भविष्यति । 
विचित्राभिरवस्थाभि: स्वभावे रहितं जगत्‌ ॥३५॥ 
असम्प्राप्त्य च॒प्राप्तिदु:खपर्यंन्तकर्म॑ च। 
सर्वेक्लेशप्रहाणं च. यद्यशुन्य॑ न विद्यते ॥३९७ 
यः प्रतीत्यसमुत्पादं पश्यतीद॑ स॒ पश्यति। 
दुख समुदयं चेव निरोध  मार्गमेव च॥|४०॥ 


२५. निर्वाण्प रीक्षा 
यदि शून्यमिदं स्वंमुदयो नास्ति न व्यय: । 
प्रहाणाह्या निरोधाद्वा कस्य निर्वाणमिष्यते ॥ १॥ 
यद्यशुन्यमिद॑ सर्वमुदयो नास्ति न व्यय: । 
प्रहाणाद्वा निरोधाद्या कस्य निर्वाणमिष्यते ॥। २॥ 


२७ 


२८ 


मध्यमककारिका: 


अप्रहीणमसम्प्राप्तम्‌ अनुच्छिन्नमशाश्वतम्‌ । 
अनिरुद्धमनुत्पन्नम्‌ एतन्निर्वाणमिष्यते ॥ ३ ॥ 
भावस्तावन्न निर्बाणं. जरामरणलक्षणम्‌ । 
प्रसज्येतास्ति भावो हि न जरामरणं बिना ॥ ४॥ 
भावश्च यदि निर्वाणं निर्वाणं संस्कृतं भवेत्‌ । 
नासंस्कृतो हि विद्यंत भावः क्वचचन कश्चन ॥ ५॥ 
भावश्च यदि निर्वाणमनुपादाय तत्‌ कथम्‌। 
निर्वाणं नानुपादाय कश्चिद्‌ भावों हि विद्यते॥६॥ 
यदि भावो न निर्वाणमभाव: कि भविष्यति। 
निर्वाणं यत्र भावों न नाभावस्तत्र विद्यते।|७॥ 
यद्यभावश्च निर्वाणमनुपादाय तत्‌ कथम्‌ । 
निर्वाणं न ह्यभावो5स्ति योअनुपादाय विद्यते॥ ८॥ 
य आजवज्जवीभाव उपादाय प्रतीत्य वा। 
सो5प्रतीत्यानुपादाय निर्वाणमुपदिश्यते ॥ ९ ॥ 


प्रहाणं चान्रवीच्छास्ता भवस्य विभवस्यथ च। 


तस्मानन भावो नाभावो निर्वाणमिति युज्यते ।१०॥ 
भवेदभावोी भावश्च निर्वाणमुभयं यदि। 
भवेदभावों भावदच मोक्षस्तच्च न युज्यते ॥११॥ 
भवेदभावो भावश्च निर्वाणमुभयं यदि । 
नानुपादाय निर्बाणमुपादायोभयं हि. तत्‌ ॥१२॥ 
भवेदभावों भावश्च निर्वाणमुभयं कथम्‌ ! 
असंस्कृतं च निर्वाणं भावाभावों च संस्कृताौ ॥१३॥ 


भवेदभावो भावश्च निर्वाणे उभयं कथम्‌ ! 
तयोरेकत्र नास्तित्वम आलोकतमसोयंथा ॥६४॥ 


नंवाभावों नंव भावों निर्वाणमिति याञ्जना। 
अभावे चव भावे च सा सिद्धे सति सिद्धचति ॥१५।॥ 


नंबाभावों नंव भावो निर्वाणं यदि विद्यते। 
नेवाभावो नेव भाव इति केन तदज़्यते ॥१६॥ 


दादशा जूपरीक्षा 
परं॑ निरोधाद भगवान्‌ भवतीत्येव नोहछयते । 
न भवत्युभयं चेति नोभयं चेति नोहाते ॥१७॥ 


तिषछमानो5षपि भगवान्‌ भवतीत्येव  नोहयते । 
न भवत्युभयं चेति नोभयं चेति नोह्यते ॥१४॥ 


न संसारस्थ निर्वाणात्‌ किडज्चिदस्ति विशेषणम्‌ । 
न निर्वाणस्य संसारात्‌ किव्चिदस्ति विशेषणम्‌ ॥१९॥ 


निर्वाणम्य च या कोटि:, कोटि: संसरणस्य च । 
न तयोरनन्‍्तरं किज्वित्‌ सुसूक्म्मपि विद्यते ।२०॥। 
परं निरोधादन्ताद्या: शाश्वताद्याश्च दुष्टयः । 
निर्वाणमपरान्तं च पूर्वान्तं च समाश्रिता: ॥२१॥ 
शन्‍्येघषु. सर्वध्मंपु किमनन्त॑ किमन्तवत्‌ ! 
किमनन्तमन्तवच्च नानन्तं नान्तवच्च किम ॥२२॥ 
कि तदेव किमन्यत्‌ कि शाश्वतं किमश/श्वतम्‌ ! 
अशाश्वतं शाश्वतं च कि वा नोभयमप्यत: ॥।२३॥। 


सर्वोपलूम्भोपशमः प्रपच्योपशम: शिवः । 
न क्वचित्‌ कस्यचित्‌ कश्चिद धर्मो बुद्धेन देशित: ।॥२४।॥। 


२६. द्वादशाड्भपरीक्षा 
पुन्भवाय संस्का रान्‌ अविद्यानिव॒तस्त्रिघा । 
अभिसंस्कुरुते यांस्तैगंति गच्छति कमक्षि: ॥ १॥ 
विज्ञानं सन्निविशते संस्कारप्रत्ययं गतौ । 
सन्निविष्टेषथ विज्ञाने नामरूप॑ निषिच्यते ॥ २॥ 


निषिक्त नामरूपे तु षडायतनसम्भव: | 
षडायतनमागम्य संस्पर्श: सम्प्रव्तेते ॥| ३॥ 


चक्षु: प्रतीत्य रूपं च समन्वाहारमेव॒ च। 
तामहप प्रतीत्येव विज्ञानं. सम्प्रवर्तते ।। ४ | 


२९. 


मध्यमकका रिका: 
सन्निपातस्त्रयाणां यो खूपविज्ञानचक्षुषाम्‌ । 
स्पर्श: स ॒तस्मात्‌ स्पर्शाच्च वेदना सम्प्रवर्तते । ५॥ 


वेदनाप्रत्यया तृष्णा वेदनार्थ हि. तृष्यते । 
तृष्यमाण उपादानमुपादत्ते  चतुविधम्‌ ॥ ६॥ 


उपादाने सति भव उपादातु: प्रवर्तते । 
स्याद्धि यद्यनुपादानों मुच्येत न भवेद्‌ भवः ॥ ७॥ 


पतञ्च स्कन्धा: स च भवो भवाज्जाति: प्रवतंते। 
जरामरणदुःखादिशोका: सपरिदेवना: ।। ५॥ 


दोमेनस्यमुपायासा जातैरेतत्‌ू प्रवत॑ते। 
केवलस्यैवमेतस्प दुःखस्कन्धस्य. सम्भव: ॥ € | 


संसारमूलान्‌ संस्कारानविद्वान्‌ संस्करोत्यत: । 
अविद्वान्‌ कारकस्तस्मान्न विद्वाँस्तत्त्वदर्शनात्‌ !१०॥ 


अविद्यायां निरुद्धायां संस्काराणामसम्भव: । 
अविद्याया निरोधस्तु ज्ञानेनास्येव सम्भवात्‌ ॥११॥ 


तस्य तस्य निरोधेन तत्तन्नाभिप्रवतंते । 
दुःखस्कन्ध: केवलो5्यमेव॑ सम्यग्‌. निरुध्यते ॥१२॥। 
के 


२७. दृष्टिपरोक्षा 
अभूमतीतमध्वानं नाभूमिति च दृष्टयः । 
यास्ता: शाश्वतलोकाद्या: पूर्वान्तं समृपाश्चिता: ॥ १॥ 


दृष्टयो न भविष्यामि किमन्योअनागते5ध्वनि । 
भविष्यामीति चान्ताद्या अपरांन्तं समाश्रिता:॥ २॥ 


अभूमतीतमध्वानमित्येतन्‌ नोपपद्यते । 


यो हि जन्मसु पूर्वोषुस एवं न भवत्ययम्र ॥ ३॥ 


स॒ एवात्मेति तु भवेदुपादानं विशिष्यते । 
उपादानविनिर्मक्त आत्मा ते कतम: पुनः ॥ ४॥ 


दृष्टिप रीक्षा 


उपादानविनिर्मक्तो नास्त्यात्मेति कृते सति। 
स्यादुपादानमेवात्मा नास्ति चात्मेति व: पुनः॥ ५॥ 
न चोपादानमेवात्मा व्येति तत्‌ सम॒देति च॑। 
कथं हि. नामोपादानमुपादाता भविष्यति ॥| ६॥ 
अन्य: पुनरुपादानादात्मा नैवोपपद्चते । 
गृह्मयते ह्ानुपादानो यद्यन्यो न च गृह्मयते ॥ ७॥ 
एवं नान्‍्य उपादानानन चोपादानमेव सः। 
आत्मा नास्त्यनुपादानो नापि नास्त्येष निश्चय: ॥ ८ ।। 
नाभूमतीतमध्वानमित्येतन्‌ नोपपद्यते । 
यो हि जन्मसु पूर्वेषु ततोजश्न्यो न भवत्ययम्‌ ॥ ९ ॥ 
यदि ह्ययं भवेदन्य: प्रत्याख्यायापि त॑ भवेत्‌ । 
तथंव च स सन्तिष्ठेत्‌ तत्र जायेत चामृतः ॥१०॥ 
उच्छेद: कमंणां नाशस्तथान्यकृतकर्मंणाम्‌ । 
अन्येन परिभोग: स्थादेवमादि प्रसज्यते ॥ ११॥। 
नाप्यभूत्वा समुद्भूतो दोषों छात्र प्रसज्यते। 
कतको वा भवेदात्मा सम्भूतो वाप्यहेतुक: ॥१२॥ 
एव. दृष्टिरतीते या नाभूमहमभूमहम्‌ । 
उभयं नोभयं चेति नैषा समुपपद्यते ॥१३॥ 
अध्वन्यनागते कि नु भविष्यामीति दर्शनम । 
न भविष्यामि चेत्येतदतीतेनाध्वना समम्‌ ॥१४।॥ 
स देवः स भनुष्यश्चेदेव॑ भवति शाइवतम्‌ । 
अनुत्पन्नश्च देव: स्याज्जायते न हि शाइवतम्‌ ॥१५॥ 
देवादन्यो. मनुष्यस्चेदशाश्वतमतो भवेत्‌ । 
देवादन्यो मनुष्यश्चेत. सन्ततिरनोपपद्यते ॥१६॥ 
दिव्यो यद्येकदेश: स्यादकेदेशश्च मानुष: । 
अशाशव्त शाश्वतं च भवेत्‌ तच्च न युज्यते ॥१७॥ 
अशारवतं शाश्वतं च प्रसिद्मुभयं॑_ यदि । 
सिद्धे न शाश्वतं काम नेवाशाश्वतमित्यपि ॥१५॥ 


११ 


इ्रे 


मध्य मकका रिका : 


कुतश्चिदागत: कश्चित्‌ किज्चिद्‌ गच्छेत्‌ पुनः क्वचित्‌ । 
यदि तस्मादनादिस्तु संसार: स्यान्न चास्ति सः॥१९॥ 


नास्ति चेच्छाश्वतः कश्क्ति को भविष्यत्यशाश्वत: । 
शाश्वतोःशाश्वतश्चापि द्वाभ्यामाम्यां तिरस्क्ृत: ॥२०॥। 


अन्तवान्‌ यदि लोकः स्यथात्‌ परलोक: कथं भवेत्‌ । 
अथाप्यनन्तवान्‌ लोक: परलोक: कथ्थं भवेत्‌ ॥२१॥ 


स्कन्धानामेव सन्‍्तानो यस्माद्‌ दीपाचिषामिय । 
प्रवतेते तस्मान्नान्तानन्तवत्त्वत॑ च युज्यते ॥२२॥ 
पूर्व यदि च भज्येरन्‌ उत्पद्येरन्‍न चाप्यमी । 
स्कन्धाः स्कन्धान्‌ प्रतीत्येमानथ छोको<न्तवान्‌ भवेतू ॥२३॥ 
पूर्व यदि न भज्येरन्‌ उत्पद्येरन्‍न चाप्यमी । 
स्कन्धा: स्कन्धान्‌ प्रतीत्येमाल्लोको5नन्तो भवंदथ ॥।२४॥ 
अन्तवानेकदेशइचेद्‌ एकदेशस्त्वनन्तवान्‌ । 
स्यादन्‍्तवानन्तश्व॒ लोकस्तच्च न॒ युज्यते ॥२५॥। 
कथं तावदुपादातुरेकदेशोी. विनइ्क्ष्यते । 

न नडक्ष्वते चेकदेश एवं चेतनन युज्यते ॥ २६॥ 
उपादानैकदेशश्च॒ कथं नाम विनडक्ष्यते । 

न नडक्ष्यते चेकदेशों नैतदसप्युपपद्मयते ॥२७॥ 


अन्तवच्चाप्यनन्त॑ च प्रसिद्धमुभयं यदि । 
सिद्धे नैवान्तवत्‌ काम नंवानन्तवदित्यपि ॥२५॥ 


अथवा सर्वभावानां शून्यत्वाच्छाश्वतादय: । 
क्‍व कस्य कतमा: कस्मात्‌ सम्भविष्यन्ति दृष्टयः ॥२६॥ 


सर्वेदृष्टिप्रहणाय. यः . सद्धमेमदेशयत्‌ । 
अनुकम्पामुपादाय॒त॑ नमस्यामि गोतमस्‌ ॥३०॥ 


इति आर्यनागार्जुनकृता मध्यमकका रिका: समाप्ता: 


मध्यमकशा सत्र (हिन्दी ) 
( माध्यमिक्ृर-नय ) 
[ आचार्य नागार्जुन तथ! चन्द्रकीति के आधार पर ] 
१. प्रत्ययपरीक्षा 
माध्यमिक दर्रान का महत्व ह 
आचार्य नागाजुंत मध्यमक शास्त्र के आदि आचार्य हैं। बौद्ध विद्वान उनको अपर 
बुद्ध के समान मानते हैं । नागार्जुन की मध्यमककारिका पर प्रसन्‍्नपदा नाम की वृत्ति 
है । उसके रचयिता आचार्य चन्द्रकोति हैं । उन्होंने वृत्ति में कहा है कि नागार्जुन के 
दर्शन-तेज में परवादियों के मत और लोकमानस तथा उनके अन्बकार इन्धन के समान 
भस्म हो जाते हैं। उनके तीक्ष्ण तर्कशरों से संसारोत्पादक निःशेष अरिसेनाय नष्ट हो 
जाती हैं । चन्द्रकीति ऐसे आचार्य के चरणों में प्रणिपात करके उनकी कारिकाओं की 
विवृति करते हैं, जो तर्कज्वाला" से आकुलित है । प्रसस्तपदा नाम की वत्ति के द्वारा 
वह आचार्य का अभिप्राय विवृत करते हैं । 
चन्द्रकीति के अनुसार आचार्य के शास्त्र-प्रणयन का यह प्रयास दूसरों को प्रथम 
चित्तोत्पाद से लेकर प्रज्ञापारभिता-तय के अविपरीत ज्ञान कराने तक के लिये है । 
आचाय का यह प्रयास केवल करुणावश है । 


माध्यमिक-दर्शन का प्र।तपाद्य 

जो सकल मध्यमक शास्त्र का अभिधेयार्थ है उंससे अभिन्‍न स्वभाव परमगुरु 
तथागत का है, और वही प्रतीत्यसमुत्पाद है। इसलिए आचार्य नागार्जुन शास्त्र के 
आरंभ में अनिरोधादि अष्ट विशेषणों से विशिष्ट प्रतीत्यसमुत्पाद को प्रकाशित करते हैं 
और उसके उपदेष्टा तथागत की वन्दना करते हैं । ( म० शा०--१, १-२ )। आचार्य 
चन्द्रकीति नागार्जुन के एक-एक विशेषणों का अभिप्राय बताते हैं । 

१, निरोध क्षण-भंगता है, किन्तु तत्व में क्षण-भंगता नहीं है, अतः वह अनिरोध' है। 

२. उत्पाद आत्मभावोन्मज्जन है, तत्व में आत्मभावोन्मेष नहीं हे, अतः वह 
'अनुत्पाद' है । 


बनकमकिनक-न-नानायान- + जननी नी तय झ न न।3ख 


१, तर्वज्वाला आर्य भव्य वी माध्यमिककारिका पर एक वृत्ति है उसका पूरा नाम 
'पध्यमक-हु दयवृत्ति-तकंज्वाला' है । चन्द्रकीति के अनुसार 'तर्कज्वाला' से आचार्य का 
मन्तव्य विकृत हुआ है । 
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२ मध्यमकशास्त्र ( हिन्दी ) 


३. उच्छेद सन्‍्तान-प्रबन्ध का विच्छेद है, परन्तु तत्व में विच्छेद नहीं है, अतः वह 
अनुच्छेद' है । 

४. सार्वकालिक स्थाणुता शाश्वतिकता है. परन्तु तत्व में वह नहीं है अतः (अशाइवत' है । 

५-६. तत्व में न भिन्‍्नार्थता है न अभिन्‍तार्थता, अत वह '“अनेकार्थ! और 
'अनानाथं' है । 

७-८, तत्व में आगम ओर निर्गम नहीं है, अतः वह 'अनागम” और “अनिर्णम 
रूप है । 

इन विश्ेषणों से निर्बाण की सर्वप्रपंचोपशमता एवं उसका शिवत्व बोधित होता 
हैं । यह मध्यमक-शास्त्र का प्रतिपाद्य एवं प्रयोजन है । 

हेतु अत्ययों को अपेक्षा करके ही सकल भावों ( पदार्थ ) की उत्पत्ति होती है। 
आचायं चन्द्रकीति कहते हैं कि इस नियम को प्रकाशित कर भगवान्‌ ने भावों की 
उत्पत्ति के सम्बन्ध में वादियों के विभिन्‍न सिद्धांतों का--अहेतुवाद, एकहेतुवाद, विषम- 
हेतुवाद भादि का निराकरण किया हे। इसीलिये विभिन्न वादियों का स्वकृतत्व, 
परकृतत्व, स्वपरोभयकृतत्व का सिद्धान्त निषिद्ध हो जाता है । इन वादों के निषेध से 
वस्तुतः पदार्थों का सांवृत ( अयथार्थ ) रूप उद्भावित होता है, और यह सिद्ध होता है 
कि आर्य-ज्ञान को दृष्टि से पदार्थ स्वभावतः अनुत्पन्न हैं। अतः प्रतीत्यसमुत्पन्न पदार्थों 
में निरोधादि नहीं हैं । 

आर्य जब प्रतीत्य-समुत्पाद का उक्त विदेषणों से ज्ञान कर लेता है, तब स्वभावतः 
उसके प्रपंचों का उपशम होता है । इसलिए आचार्य प्रतीत्य-समुत्पाद का विशेषण 
'प्रपंचोपशमम देते हैं । वह शिव है, इसलिये कि वहाँ चित्त-चत्त अप्रवृत्त हैं। ज्ञान- 
जेय-व्यवहार निवत्त है, इसलिये तत्व जाति-जरा-मरणादि उपद्रधों से रहित है। पूर्व 
अभिहित विशेषणों से विशिष्ट प्रतीत्यसमुत्पाद की देशना ही मध्यमक-शास्त्र का अभी- 
श्टार्थ हे । भगवान्‌ ब॒द्ध ने ही इसे अवगत कराया है, अतः उनके “अविपरीतार्थवा दित्व' 
( सत्यवक्ता ) होने से आचार्य प्रसादानुगत होकर उन्हें 'बदतां वर' आदि अनेक विशेषणों 
से विशेषित करते हैं और प्रणाम करते हैं । 

चन्द्रकीति कहते हैं कि प्रतीत्य-समु त्याद के इन विशेषणों में यद्यपि सर्वप्रथम निरोध 
के निषेध का उल्लेख है, जब कि उत्पाद का प्रतिषेव पहले होना चाहिये । किन्तु उत्पाद 
और निरोध में पौर्वापय नहीं है, संसार का अनादित्व है--इसे स्पष्ट करने के छिये 
अनिरोध का प्रथम उल्लेख आवश्यक हुआ ॥ ( का० १-२ ) 


स्वतः उत्पत्ति के सिद्धान्त का खण्डन 


अन्यवादी पदार्थों को उत्पत्ति स्वतः, परत: या उभयतः स्वीकार करते हैं। परन्तु 
ब्ात्तार्य नागार्जन पदार्थों क्री उत्पन्ति क्रिमी तरह नहीं मानते । उनके मत में किसी भी 
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दैशिक या कालिक आधार में कोई भी आधेय वस्तु किसी भी सम्बन्ध से न स्वतः उत्पन्न 
होती है, न परतः और न उभयतः । 

वस्तु का स्वतः उत्पाद मानें तो उत्पन्न की ही पुनः उत्पत्ति माननों पड़ेगी । स्वतः 
उत्पाद पश्न के खंडन से परत: उत्पाद का सिद्धाँत भी सिद्ध नहीं होता | आगे चलकर हम 
परतः उत्पाद का खंडन करंगे। 


माध्यमिक की पक्षहोनता 

माध्यमिक का अपना कोई पक्ष नहीं है, और न कोई प्रतिज्ञा ही, जिसकी सिद्धि के 
लिये वह स्वतंत्र अनुमान का प्रयोग करे । माध्यमिक स्वतः उत्पादवादी सांख्य के प्रति- 
ज्ञार्थ का केवल परीक्षण करता है । सांख्य अपनी प्रतिज्ञा की सिद्धि के लिये सचेष्ट है, 
इसलिये उनके वादों का खंडन आचार्य चन्द्रकीति विस्तार से करते हैं। कहते हैं कि 
किसी भी उपपत्ति से सांख्य का स्वतःउत्पादवाद संभव नहीं है। जो वस्तु स्वरूप से 
विद्यमान है, उसकी पुनः उत्पत्ति निष्प्रयोजन है। यदि जात स्वरूप का ही जन्म मानें 
तो कभी वस्तुओं का अजातत्व ( विनाश ) सिद्ध नहीं होगा । 


वादियों का माध्यमिक पर एक विज्ञेष आक्षेप है. कि माध्यमिक जब स्वपक्ष नहों है 
तब परपक्ष के खंडन के लिये वह अनुमानादि का प्रयोग कैसे करता है ? चन्द्रकीति इसके 
समाघान में कहते हैं कि उन्मत्त के साथ तो हमारा विवाद नहीं है, प्रत्यृत हेतु-दष्टान्त- 
वादियों के साथ है । ऐसे लोगों से बिचार के लिये आचाय को भी अपनी अनुमानप्रियता 
प्रकट करनो पड़तो है । वस्तुतः माध्यमिक का कोई पक्षान्तर नहीं है, इसलिये उसे 
अनुमान का स्वतन्त्र प्रयोग करना युक्त नहों है। विग्रहग्यावर्तनों में आचार्य कहते हैं कि 
यदि मेरो कोई प्रतिज्ञा होती तब मुझ पर अनुमान-सम्बन्धी दोष लगते, किन्तु मेरा तो 
कोई पक्ष हो नहीं है । भेरे पक्ष में कोई प्रतिज्ञा इसलिये भी नहीं बनती कि प्रत्यक्ष आदि 
प्रमाणों से किसो वस्तु की उपलब्धि प्रमाणित नहों होतो ! उपलब्धि हो, तब उसके लिये 
प्रवत्तन, निवरत्तन या उसके साधन का श्रश्त उठे । अत: हम पर अन्य वादियों का किसी 
प्रकार भी उपाल्भ नहीं हैं । आर्यदेव भो कहते हैं क्रि सत्‌, असत्‌, सदसत्‌ इनमें से जिसका 
कोई भी पक्ष नहीं है, उस पर चिरकाल में भी कोई दोष आरोपित नहीं किये जा सकते। 


माध्यमिक को वादियों के आक्षेपों का परिहार स्वपक्ष में दोषों के अप्रसंगापादन 
( दोष न लगने की प्रणाली ) से करना चाहिये। पथा-स्वतःउत्पादबादी सांख्य से 
पूछना चाहिये कि आप कार्यात्मक स्वतः उत्पाद मानते हैं ? या कारणात्मक ? प्रथम पक्ष 
में सिद्धमाधनता ( सिद्ध बात को ही सिद्ध दःरना ) होगी, क्योंकि कार्यात्मक का कार्यत्व 
स्वयं सिद्ध है, विद्यमान है, द्वितीय पक्ष में विरुद्धार्थता है, क्योंकि कारणात्मना विद्यमान 
को अवस्था में ही उसका विरोधी कार्यात्मकत्व भी स्वीकार करना पड़ेगा । इस तर्क में 
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विद्यमानत्व हेतु माध्यमिक का नहीं है, इसलिए सिद्धसाधनता या बिरुद्धार्वता का 
परिहार उसे नहीं करना है । 

अन्य वादी कहते हैं कि जब माध्यमिक को स्वतन्त्र अनुमान का अभिधान नहीं करना 
है और उसके पक्ष में पक्ष-हेतु-दृष्टान्त भी असिद्ध हैं तो वह सांख्य के स्वतःउत्पाद के 
प्रतिषेध की अपनो प्रतिज्ञा का साथन कैसे करेगा, और पर की प्रतिज्ञां का निराकरण 
भी कैसे करेगा; क्‍योंकि वादी-प्रतिवादी उभय-सिद्ध अनुमान से ही निराकरण संभव 
होता है ' एक ओर पूर्वपक्षी अपने अनुमान को निर्दुष्ट रखने के लिये दोषरहित पक्ष- 
हेतु-दृष्टान्तों का प्रयोग करेगा, किन्तु दूसरी ओर माध्यमिक उनमें दोषों का अभिधान 
करेगा नहीं, इस प्रकार वादी के दोषों का परिहार नहीं होगा; फलत: माध्यमिक परपक्ष 
का निराकरण नहीं कर सकेगा ? 

चन्द्रकीति कहते हैं कि जो व्यक्ति जिस अर्थ को जिन उपपत्तियों से निदचयपूवक 
स्वयं जानता है, वह अपना निश्चय दूसरों में भी उत्पन्त करने की इच्छा से उन उप- 
पत्तियों का उपदेश करता है । इस न्याय से यह पघिद्ध होता है कि पर को ही स्वाम्यूपगत 
प्रतिज्ञा की सिद्धि के लिये हेतु आदि का उपादान करना चाहिये, माध्यमिकों को नहीं । 
वस्तुतः दूसरे के प्रति हेतु आदि का प्रयोग नहीं होता, बल्कि अपने पक्ष के निश्चय के 
लिये होता है। अन्यथा उसका पक्ष स्वयं विसंवादित हो जायगा, फिर वह दूसरे को 
स्वप्रतिज्ञा का निवचय क्‍या करा सकेगा ! इसलिए युक्तिहीन पक्ष का स्पष्ट दोष यही है 
कि वह स्वप्रतिज्ञार्थ के साधन में ही अपने को असमर्थ बना लेता है। ऐसी अवस्था में 
माध्यमिक को परपक्षीय अनुमान के बाधोदुभावन से भी कोई प्रयोजन नहीं रहता । 


माध्यभिक की दोषो-ड्भरावन की प्रणालो 


चन्द्रकीति एक विशेष बात की ओर ध्यान दिलाते है। यद्मपि माध्यमिक की अपनी 
कोई प्रतिज्ञा नहीं है, इसलिये उसे अनुमान के स्वतन्त्र प्रयोग की आवश्यकता नहीं पड़ती, 
फिर भो उसे परपक्ष के अनुमान-विरोधी दोषों का उदभावन करना चाहिये। इसके 
समर्थन में वह आचार्य वुद्धपालित की प्रणाली का उल्लेख करते हँ--पदार्थ स्वतः ही उत्पन्न 
नहीं होते, क्योंकि स्वात्मना «विद्यमान को उत्पत्ति मानने में कोई प्रयोजन सिद्ध नही 
होता । जैसे किसो को स्वात्मता विद्यमान घटादि के उत्पाद की अपेक्षा नहीं होती, इसी 
प्रकार स्वात्मना विद्य मान समस्त भावों का पुनः उत्पाद मानना व्यर्थ हैं। इस प्रकार 
सांख्यों के अनुमान में माष्यमिक आच/य॑ बुद्धपालित ने साधर्म्य दृष्टान्त और हेतु के उपा- 
दान के द्वारा विरोध का उद्भावन किया हैं । 

माध्यमिक के अनुमान में हेतु और दृष्टान्त के अनभिधान का दोष नहीं दिया जा 
सकता, क्योंकि स्वतःउत्पादवादी सांख्य के पक्ष में अभिव्यक्त घट को पुनः अभिव्यक्ति 
अभीष्ट नहीं है। इस सिद्ध रूप को ही माध्यमिक दृष्टन्त के रूप में ग्रहण करेगा । इसी 
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प्रकार सांख्य-संमत अनभिव्यक्त शक्ति रूप को हो उत्पाद-प्रतिषेघ से विशेषित करके 
माध्यमिक अपने अनुमान में साध्य स्वीकार करेगा । इस प्रकार माध्यमिक पक्ष में सिद्ध 
साधनता और विरुद्धार्थता आदि दोष नहीं लगेंगे । 


अथवा स्वतः उत्पादवाद के निरास के लिये माध्यमिक सांख्य के उस अनुमान में 
दोषोद्भावन करेगा, जिससे सांख्यवादो*पुरुष से अतिरिक्त समस्त पदार्थों का स्वतःउत्पाद 
सिद्ध करता है; क्‍योंकि माध्यमिक सांख्य-संम्त पुरुष के दृष्टान्त में हो 'स्वात्मना विद्य- 
मानत्व” हेतु के बल से स्वतःउत्पाद का निषेध सिद्ध कर देगा | सांख्यदादी यदि कहे कि 
उत्पाद के निषेध से मुझ अभिव्यक्तिवादी का अनुमान बाधित नहीं होगा, तो यह ठीक 
नहीं है, क्योंकि अनुपलब्ध की उपलब्धि--अभिव्यक्ति और उत्पाद दोनों में समान हैं । 
इसलिए उत्पाद' शब्द से अभिव्यक्ति का ही अभिधान है । “उत्पाद' शब्द से अभिव्यक्ति 
स्वीकार करना अनुपात्त नहीं है, क्‍योंकि अर्थवाक्य विपुल अर्थों के द्योतक होते हैं । इसी 
जिये वे अपेक्षित समस्त अर्थ का संग्रह करके विशेष अर्थ के बोधन में भवृत्त होते हैं । 

यदि अनुमान के पश्च, हेतु आदि प्रसंग से विपरीत अर्थों का बोधन करें भी, तो 
उससे माध्यमिक का क्या सम्बन्ध ? क्‍योंक्रि उसकी कोई स्त्रप्रतिज्ञा ही नहीं है, जिससे उसके 
सिद्धान्त का विरोध होता हो । और फिर यदि प्रसंगविपरीतता की आपत्ति से परवादी 
के पक्ष में दोष आते हैं, तो वह माध्णमिक को अभीष्ट हो होगा। निःस्वभाववादी अपने 
अनुमानप्रयोग से सस्व्रभाववादी के अनुमान को जब दोषयूर्ण सिद्ध करता है, तो भी 
प्रयोगमात्र से प्रसंग-विपरीतार्थता ( अपने सिद्धान्त के विरुद्ध जाना ) का दोष माध्यमिक 
पर नहीं लगेगा, क्योंकि शब्द दाण्डपाशिक के समान वक्ता को अस्वतन्त्र नहीं बनाते, 
अत्युत वह वक्ता की विवक्षा का अनुविधानमात्र करते हैं । वस्तुत: माध्यमिक पर-प्रतिज्ञा 
के प्रतिषेषमात्र से ही सफल है ! 

आचार्य प्रसंगापत्ति के द्वारा भी परपक्ष का निराकरण करते हैं । आचार्यगण मध्य- 
मकदर्शन को अंगीकार करके भी तक॑शास्त्र में अपनी अतिकुशलता आधविष्कृत करने के 
लिए स्वतन्त्र अनुमान का प्रयोग करते हैं। इनके ऐसे अनुमान-प्रयोगों से ताकिक पक्ष 
की ही दोष राशि उपलक्षित होती है, जैसे माध्यमिक का वह अनुमान-प्रयोग लोजिए, 
जिसमें वह सांख्य-संमत पुरुष के दृष्टान्त में अनुत्पाद के साथ विद्यमानत्व हेतु की व्याप्ति 
देखकर सर्वत्र आध्यात्मिक आयतनों का पारमा्थिक दृष्टि से अनुत्पाद सिद्ध करता है 
(आध्यात्मिका'न आयतनानि न परमार्थतः स्वत उत्पन्नानि, विद्यमानत्वात्‌, चेतन्यवत्‌ ) । 

यहाँ प्रश्न उठता हैं कि माध्यमिक के इस अनुमान-अ्रयोग में किस अथं की सिद्धि के 
लिए 'परमार्थत:” विश्वेषण है, क्‍योंकि लोक-संवृत्ति (लोक-बुद्धि ) से स्वोकृत उत्पाद 
अ्रतिषेष्य होता है । किन्तु माध्यमिकों के मत में लोक-संवृति से भी भावों का स्वत: 
उत्पाद सिद्ध नहों होता । माध्यमिक से इतर मतावलूम्बियों की अपेक्षा से भी बह विद्ेषण 
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साथक नहों है, क्योंकि माध्यमिक परमत की उत्पाद आदि व्यवस्था को संवृत्या भो कहाँ 
स्वोकार करता है? यह भी नहीं है कि सामान्य जन स्वतः उत्पाद से प्रतिपन्‍्न हों, 
जिनकी अपेक्षा से यह विशेषण सार्थक बने । वस्तुतः सामान्य जन स्वतः, परतः आदि के 


विचार में उतरता ही नहीं । हाँ; वह कारण से कार्य की उत्पत्ति की व्यवस्था अवश्य 
मानता है । 


यह हो सकता था कि जो लोग सांवृतिक दृष्टि से भावों की उत्पत्ति मानते हैं, उनके 
निराकरण के लिये परमार्थतः विशेषण सार्थक हो । किन्तु इस दृष्टि से जो अनुमान का 
प्रयोग होगा, वह अवश्य हो पक्ष-दोष व हेतु-दोष से ग्रस्त होगा । पक्ष-दोष तो इसलिये 
होगा कि पारमार्थिक रूप से चक्षुरादि आयतनों का स्वतः उत्पाद माना नहीं जाता । ऐसी 
अवस्था में अनुमान का आधार हो असिद्ध है। यदि उत्पत्ति-प्रतिषेध के साथ 'परमार्ष' 
का योग करें और अर्थ करें कि सांवृत चक्षुरादि की परमार्थतः उत्पत्ति नहों है, तो यह 
युक्त न होगा; क्योंकि परपक्ष चक्षुरादि को वस्तुसत्‌ मानता है। उपे माध्यमिक की 
प्रज्ञप्ति-सत्ता इष्ट नहों है। इप प्रकार आधार अधिद्ध होगा और अनुमान पक्ष दोष से 
ग्रस्त होगा । 

चन्द्रकीति यहाँ यह उद्भावन करते हैं कि 'शब्द अनित्य है” इत्यादि पक्ष को सिद्ध 
करने के लिये धर्म-सामान्य ( अनित्यता-साधारण ) और धघर्मी-सामान्य ( शब्द-साधा रण) 
का ग्रहण करना चाहिये । अन्यथा विशेष ग्रहण करने से अनुमान-अनुमेय व्यवहार सदा 
के लिये समाप्त हो जायगा । शब्द और अनित्यता इस पक्ष और साध्य में वादियों में यह 
विश्नतिपत्ति होगी कि यहाँ किस शब्द का ग्रहण करें । बोौद्ध-संमत चातुर्महाभोतिक शन्द 
लें तो वह अन्य मत में असिद्ध होगा । यदि आकाश-गुणक दब्द ले तो वह बोद्ध-मत में 
असिद्ध होगा । इस! प्रकार 'अनित्यता' से वेंशेषिकादि संमत 'सहेतुक विनाश” अर्थ लें, 


तो वह बौद्धमत में अतिद्ध हैं । बौद्ध-संमत “निर्हेतुक विनाश” अर्थ करें तो पर को असिद्ध 


होगा । ऐसी अवस्था में अतुमान के लिये धर्म-धर्मी सामान्यमात्र का ग्रहण करना चाहिये, 
जिमसे वादियों में तत््वकथा चल सके । अतः प्रकृत स्थल में भी परमार्थ विशेषण का 
उत्सर्ग करके धर्मी मात्र का ग्रहण करना चाहिये | 

किन्तु विशेष ध्यान देने पर यह तककप्त॑मत मध्य-मार्ग भी दोषपूर्ण ठहरता है, क्योंकि 
जत्र उत्पाद-प्रतिषेषव को साध्य बनाते हैं, तब उप्त साध्य-धर्म का धर्मी ( आध्यात्मिक 
आयतन ) अपने मिय्या रूप को प्रकट कर देता है; क्योंकि वह सत्त्व के विपर्यास मात्र से 
आसादित है । इस प्रकार उसका धमंत्व ही च्यूत हो जाता है । इस प्रकार इस अनुमान 
में धर्मी की उपलब्धि संभव नहीं होगी, क्योंकि अविपरीत ज्ञानवाले विद्वान्‌ को विपर्यस्त 
बोच नहीं होगा, और इसके बिना चक्षुरादि का सांवृतघमित्व सिद्ध नहों होगा । 

शून्यता-अशून्यतावादियों में दुष्टान्त-प्ताम्य भो नहों होगा, क्योंकि उनके मत में 
पूर्वोक्त रीति से चक्षुरादि सामान्य न तो सांवृत सिद्ध हांगा और न पारमाथिक । 


प्रत्ययपरीक्षा के 

इसी प्रकार माध्यमिक प्रतिवादी के या अपने अनुमान के समस्त पक्ष, हेतु आदि की 
असिद्धि निश्चित करता है । माध्यमिक अनेक प्रकार से यह सिद्ध कर देता है कि सभी 
अनुमान पक्ष-दोष, हेतु-दोष, असिद्धार्थ, विरुद्धार्थ आदि दोषों से ग्रस्त हो जाते हैं । 
जैसे--हीनयानी कहें कि आध्यात्मिक आयतनों के उत्पादक हेतु हैं, क्योंकि तथागत ने 
उनका निर्देशन किया है; जैसे तथागतनिदिष्ट शान्त निर्वाण स्वीकृत है । इस अनुमान 
में माध्यमिक प्छेगा --'तथागत का निर्देश! इस हेतु में तथागत का निर्देश सांवृत है या 
परमार्थ ? प्रथम पक्ष के सांवत होने के हेत की अश्वरर्थता स्पष्ट है । द्वितीय पक्ष इसलिये 
असिद्ध हैं कि परमार्थ में निर्वत्य-निव॑ंतकभाव ( क्रायंकारणभाव) अभिद्ध है । 
माध्यमिक स्वतन्त्र अनुमानवादी नहीं 

वादी माव्यमिक्र पक्ष पर आक्षिप करते हैं कि आपने जैसे परकीय अनुमान को दोष- 
ग्रस्त सिद्ध किया है, उसो रीति से आपकः अनुमान-प्रयोग भी दोप-दुष्ट हो जाता है । 
ऐसी अवस्था में परपक्षी ही क्यों उन दोपों का उद्धार करे ? उभय पक्ष के दोषों के 
उद्धार का दायित्व उभय पर है अत इन दोषों से आप कैसे बचते हैं ? 

चन्द्रकीति कहते हैं कि स्वतन्त्र अनुनानवारी पर ही ये दोष लगते हैं | हम स्वतन्त्र 
अनुमानवादी नहीं हैं। हमारे अनुमानों की सफलता तो केबल पर-प्रतिज्ञा के निषेधमात्र 
में है । जैसे स्व॒तन्त्र अनुमानवादी चक्षु के द्वारा देखना स्वीकार करता है (चक्ष्‌: पश्यति) । 
माध्यमिक पूछता है कि आप चक्षु का आत्म-दर्शन ( अपने को देना ) तो स्वीकार नही 
करते और उसमें पर-दर्शन की अविनाभूतता (चक्षु का दूसरे को अनिवार्यत: देखना) 
स्वीकार करते हैं । हम इसके विपरोत धटादि में स्वात्म-अदर्शन के साथ पर-दर्शन के 
अभाव का नियम्त पते हैं । अतः जब चक्षु में स्वात्म-दर्शंन नही हैं ता परदर्शंत भी सिद्ध 
नहीं होगा । इस प्रकार हम देखते हैं कि चक्षरादि का नील्ादि दर्शनवा रियों क्रे स्वप्रसिद्ध 
अनुमान के ही विरुद्ध है । माध्यमिक कहता है कि पूर्वो+ प्रकार हे हमें पर-पक्ष में दोषों 
का उद्धावन मात्र कर देना है । ऐमी स्थिति में मे रे पक्ष में उक्त दोष नहीं लग पाते 
जिससे समानदोषता का प्रसंग उठाया जा सके ! ह 

_आचाय॑ चन्द्रकोति कहते हैं कि वादी- प्रतिवादियों में कितनी एक पद्षा की प्रसिद्ध 
मान्यता से भी अनुम्तान बाधित हो जाता हैं । जो लोग प्रमाण या दोषों का उभयवादियों 
से निश्चित होना आवश्यक मानते हैं, उन्हें भी लौछिक व्यवस्था के अनुसार, स्ववचन 
से भी स्वानुमान खंडित होता है, यह मानना पड़ेगा । इस प्रकार केवल उभय प्रसिद्ध 
आगम से ही आगम-शधा नहों दी जाती, प्रत्यूत स्वप्रसिद्ध आगम से भी आगम बाधित 
होता है । विशेषतः स्वार्थानुमान में सर्वत्र स्वप्रसिद्धि का ही महत्व है, उभय-प्रसि द्धि 
आवश्यक नहीं है । 
परत: उत्पादवाद का खंडन 

आचार्य स्वतः उत्पादवाद का खंडन करके पन्तःउत्य द का खंटन करते है। 
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भावों की परत: उत्पत्ति नहीं होतो, क्योंकि पर का अभाव है । पदार्थों का स्व्रभाव 
प्रत्ययादि में ( जो पर हैं ) नहीं है। मध्यमकावतार में परतः उत्पत्तिवाद के खण्डन में 
चन्द्रकोति ने कहा है कि अन्य की अपेक्षा से यदि अन्य उत्पन्न हो तो ज्वाला से भी 
अन्धकार होना चाहिये, और सब से सब वस्तुओं का जन्म होना चाहिये; क्योंकि कार्य 
के प्रति उससे अतिरिक्त अखिल वस्तुओं में परतस्त्व अक्षण्ण है । 
स्वतः परतः इन दोनों से भी भावों की उत्पत्ति नहीं होगी, क्योंकि उक्त रीति से 
जब तक एक-एक में उत्पाद का सामर्थ्य नहीं है, तो मिलित में भी कहाँ से आयगा ! 
भावों का अहेतुतः उत्पाद भी नहीं होगा । अहेतुक उत्पाद मानें तो सर्वदर्शन-संमत 
कार्यवारणभाव के सिद्धान्त का विरोध होगा और अहेतुक गगन-कमल के वर्ण और गन्ध 
के समान हेतु-शून्‍्य जगत्‌ भी गृहीत न होगा । 
आचार्य चन्द्रकीति कहते हैं कि पूर्वोक्त स्व, पर और उभय पक्षों में ईश्वरादि का 
कर्तुवदद अन्तर्भुत हैं, अतः इन पक्षों के खंडन से ईब्वरोत्पादवाद आदि समस्त पक्ष भी 
निरस्त हो जाते हैं । 
इस . प्रकार हम देखते हैं कि आचार्य नागार्जुन सब प्रकार से भावों के उत्पाद- 
सिद्धान्त का खंडन करके पूर्वोक्त अनुत्पाद आदि में विशिष्ट प्रतीत्य-समुत्पाद का सिद्धान्त 
सुदृढ़ करते हैं । आगे प्रतीत्य-समुत्पाद की सिद्धान्तसंमत व्याख्या दी जाती हैं । 
प्रतीत्य-समुत्पाद 
आचार्य चन्द्रकीति 'प्रतीत्य-समुत्पाद' से सापेक्ष-कारणता की सिद्धि के लिये उससे 
सम्बन्ध्रित पूर्ववर्ती आच।र्यों की विरुद्ध व्याख्याओं का निषेध करते हैं और उसका सिद्धान्त- 
संमत अर्थ करते हैं । 
चन्द्रकीति के अनुमार प्रतीत्य' पद में प्रति,ई का अर्थ प्राप्ति अर्थात्‌ “अपेक्षा! हैं 
और उसका ल्यप' प्रत्यय के साथ योग होने पर “प्राप्त कर” अपेक्षा कर “होने पर' यह 
अर्थ होता है | 'समुत्पाद' शब्द समू-उत्‌ पूर्वक पद धातु से निष्पन्न है, इसका अर्थ 
'प्रादुभाव” है । इस प्रकार प्रतीत्य-समुत्पाद्‌ शब्द का मिलितार्थ है-- हितु-प्रत्यय की 
अपेक्ष! करके भावों का उत्पाद ण् प्रादुर्भाव ।* 
वीप्सार्थक व्युत्पत्ति का खंडन--कुछ आचार्य इ' (इण्‌) को गत्यर्थक या विना- 
शार्थक मानते हैं और उससे तद्धितीय “यत्‌' प्रत्यय से “इत्य” को व्युत्पन्न करते हैं और 
उसका अर्थ 'विनाशी' या 'विनाशशील' करते हैं। पुनः वीप्सार्थक प्रति! से युक्त 'इत्य' 
के साथ समास करते हैं ( प्रति प्रति इत्यानां समुल्रादः )। इस पक्ष में 


का समुत्पाद 
प्रतीत्य-समुत्पाद का समुदित अर्थ होता है “पुनः पुनः विताशशील भावों का उत्पाद! । 


चन्द्रकीति इस अर्थ का खंडन करते हैं । 
चन्द्रकीति वादी-सम्मत व्याख्या की आलोचना में कहते हैं कि प्रतीत्य-समुत्पाद की 


वीप्सार्थक व्युत्पत्ति भगवान्‌ के कुछ बचनों में अवश्य सगत होगी । जैसे-- हे भिक्षुओं ! 


प्रत्ययप रीक्षा ९ 


तुम्हें प्रतीत्य-समुत्पाद की देशना दूंगा, जो प्रतीत्य-समुत्पाद को जानता है वह धर्म को 
जानता है” (प्रतीत्यसमत्पादं वो भिक्षवों देशयिष्यामि । यः प्रतीत्यसमुत्पादं पश्यति स धर्म 
पञ्यति । ) इत्यादि । किन्तु जहाँ देशना में साक्षात्‌ रूप से अर्थ-विशेष ( कोई एक अर्थ ) 
अंगीकृत है और उस अर्थ का विज्ञान एक इन्द्रिय से होना बताना है, वहाँ प्रतीत्य- 
समुत्पाद की वीप्सार्थता असंगत होगी । जैसे भगवान्‌ को यह देशना लीजिये--''चक्षु और 
रूप को प्राप्त कर चलक्षुविज्ञान उत्पन्न होता है! ( चल्षुः प्रतीत्य रूपाणि च उत्पद्यते 
चक्षुविज्ञामम्‌ ) । यहाँ चक्षुरिन्द्रियहेतुक ज्ञान है, और वह एकार्थक है | ऐसे ज्ञान की 
उत्पत्ति में वीप्सार्थ को पौन-पुन्यता कैसे संभव होगो ? ( क्‍योंकि पौनःपुन्य के लिये अर्थों 
की अनेकता आवश्यक है ) । इसके विपरीत प्रतीत्य-स्मुत्पाद को यदि प्राप्त्यर्थक मानते हैं 
तो यह दोष न होगा । क्‍योंकि अर्थविशेष अंगीकृत हो या न हो--दोनों अवस्थाओं में 
प्रतीत्य की प्राप्त्यर्थशा संभव हैं । जहाँ कोई अर्थ-विशेष ( कोई एक अर्थ ) अंगीकृत न 
हो उस सामान्य स्थल में प्रतीत्य का अर्थ प्राप्त कर' होगा । जहाँ अर्थविशेष अंगीक्ृत है, 
वहाँ भी चक्षुः प्रतीत्य 'चक्षु प्राप्त कर” देख कर अर्थ होगा । 
यदि कोई कहे कि विज्ञान अरूपी हैं, उसकी चनक्ष से प्राप्ति नहीं होगी । यह भी ठीक 
नहीं है । क्योंकि जिस प्रकार “यह भिक्षु फल ( निर्वाण ) प्राप्त है” ( प्राप्तफलो«्यं 
भिक्षु: ) इस वाक्य में प्राप्ति अम्युपगत है उसी प्रकार यहाँ भी प्राप्ति अभीष्ट है । चन्द्र- 
कोर्ति कहते हैं कि माध्यमिक प्राप्त” शब्द का पर्याय 'प्रेक्ष्ण/ मानते हैं । इसे आचार्य 
अपने सूत्र में भी स्वीकार करते हैं ( तत्तत्‌ प्राप्य समुत्पन्नं नोत्पन्नं तत्स्वभावतः ) । 
इदंप्रत्यता का खंडन--कुछ लोग प्रतीत्य-समुत्पाद का अथ इवदंप्रत्ययता मात्र करते 
है और इसमें 'अस्मिन्‌ सति इदं भवति, अस्थ्ेत्पादाद्‌ इदम्‌ उत्पद्यते” ( इसके होने पर 
यह होता है, इसऊ उत्पन्न होने पर यह होता है ) इग वचन का प्रमाण उपस्थित करते 
हैं । यह अयुक्त है। क्योंक्रि इसमें 'प्रतीत्य' और 'समुत्याद! दोनों शब्दों के अर्थविद्येष 
का अभिधान नहीं है, जब कि उक्त बचन में वह स्पष्ट विवक्षित है । 
चन्द्रकीति कहते हैं कि प्रतीत्य-समुत्पाद को एक रूढ़ि शब्द भी नहीं मान सकी, 
क्योंकि आचार्य ने पूर्वोक्त बचन में स्पष्ट ही अवयवार्थों को लेकर व्याख्या की है। 
“इसके होने पर यह होता हूँ”, इस वाक्य में भी सति-प्तप्तमी का अर्थ 'प्राप्ति' या अपेसा' 
ही है । 'हृस्‍्वे सति दीर्घ भवति' में “हस्वे सति' का अर्थ “हस्वता की अपेक्षा” या 
“हस्वता प्राप्त कर! यह अर्थ है । 
बुद्ध-देशना की नेयाथेंता और नीताथ्थंता 


आरम्भ में प्रतीत्य-समुत्पाद को अनुत्पादादि से विशिष्ट कहा गया है। वादी का 
भ्रदन है कि माध्यमिक प्रतीत्य-समुत्पाद को अनुत्यादादि से विशिष्ट कैसे मानेगा, जब कि 
अविद्या प्रत्यय से संस्कार ““ **' ***, अविद्या निरोध से संस्कार का निरोध' 


१० म्रष्पमक शास्त्र (हिन्दो) 


(अविद्याप्रत्यया संस्कारा:'*''अविद्यानिरोधात्‌ संस्कारनिरोधः ।) 'तथागत का उत्पाद मालें 
या अनुत्पाद मानें इन धर्मों की धरमंता स्थित है' । (उत्पादाद्‌ वा तथागतानामनुत्पादाद वा 
तथागतानां स्थितैवँषां घर्माणां बमंता । ) 'सत्व स्थिति के लिए एक घ॒र्म है, जो कि चार 
आहार हैं' (एको धर्म: सत्वस्थितये, यदुत चत्वारआहाराः) । इत्यादि बचनों से भगवान्‌ 
ने अनेकानेक धर्मों की सत्ता स्वीकार की है। इसके अतिरिक्त परलोक से इहागमन, इड- 
छोक से एरछोकगमन आदि भी संमत है ? 


आचार्य चन्द्रकीति कहते हैं कि प्रतीत्य-समुत्पाद की निरोधादि विश्िष्टता आपाततः 
प्रतीत होती है। इसलिये मध्यमक-शास्त्र के द्वारा आचार्य ने सूत्रान्तों के दो विभाग उपदर्शित 
किये । भगवान्‌ के वचनों की नेप्राथंता और नीतार्थता से अपरिचित लोग उनकी देशना 
का अभिप्राय तन जानकर पूर्वोक्त प्रकार के सन्देह करते हैं । बे नहीं जानते कि कौन-सी 
देशना तत्वार्थ है और कोत-सी आभिप्रायिकी । ऊपर के भगवत्‌-बचनों में प्रतीत्य- 
सम्त्पाद उत्पाद-निरोध आदि से अवश्य निदिष्ट है, किन्तु वह अविद्या-तिमिर से उपहत 
दृष्टिवालों को अपेक्षा से है न कि अनाख्रव स्वभाव से युक्त अविद्या-तिमिर से अनुपहत 
ज्ञानवालों की अपेक्षा से । तत्वदर्शन की अपेक्षा से ( ठत्त्वार्था:) भी भगवान्‌ के बचन 
हैं; जैसे- है भिक्षुओ ! अमोषधर्मा निर्वाण पन्म सत्य है, सर्व संस्कार मोषबर्मा एवं 
मृषा हैं। इत्यादि । (”एतद्धि भिक्षवः षरम॑ सत्यं यदुत अम!षर्चर्म निर्वाणम्‌। सर्वसंस्काराइच 
मृषा मोषधर्माण: | 
“फेनपिण्डोपम रूप॑ बेदना बुद्दुदोपमा । 
मरीचिसदशी संज्ञा संस्कारा: कदलीनिभाः । 
कायोपम॑ च पिज्ञानमुक्तमा दित्यबन्धुना ॥”” ) 


आर्य अक्षयमतिसूत्र के अनुसार जो सूत्रान्‍ल मार्ग ( मोक्ष साधन ) के अवतार के 
लिये निदिष्ट है बे नेयार्ध हैं; और जो फल ( मोक्ष ) के अवतार के लिये निर्दिष्ट है, 
बे नीतार्थ है। इसलिये आचार्य ने भी तत्वदर्शन की अपेक्षा से ही “न स्वतो नापि 
परत: इत्यादि यू क्तियों से जगत्‌ की निःस्वभावता सिद्ध की है। बस्तुतः आचार्य ने 
भगवान्‌ की उत्पादादि देशना को मुषाभिप्रायिक सिद्ध करने के लिये ही सप्तस्त मध्यप्क- 
शास्त्र में प्रतीत्य-समुत्पाद का विश्लेषण किया है । 


एक प्रएत है कि यदि धर्मों का मुषात्य प्रतिपादन ही इस समएरंभ का उद्देश्य है, तो 
जो मृषा होता है वह सर्वधा असत्‌ होता हैं । ऐसी अवस्था में सत्व के अकुशल कर्म नहीं 
हैं और उनके अभाव में दुर्गतिथ। नहीं होगों । जब कफ्रुशल कर्म नहीं है और उनके अभाव 
से सुगतियाँ नहीं है, यों सगात-दुगंति के अभाव से संसार का भी अभाव होगा । ऐसी 
अवस्था में निर्वाण के लिये माध्यमिक के। यह 3मस्त आरंभ है! व्यू होगा ? 


प्रत्ययपरीक्षा (१ 


चन्द्रकीति कहते है कि माध्यमिक सत्याभिनिवेशी छोक की प्रतिपक्ष भावना के 
लिये संवृति-सत्य की अपेक्षा से भावों का मुषात्व प्रतिपादन करता है । किन्तु कृतकार्य 
आर्य मृषा, अमृषा कुछ भी उपलब्ध नहों करता; क्‍योंकि जिसे सर्वधर्मों का मृषात्व परि- 
ज्ञात है उसके लिये न कर्म है और न संसार । वह किसी भी धर्म के अस्तित्व, नास्तित्व 
की उपलब्धि नहीं करता । जिसे विपर्यस्त धर्मों का मृषात्व अवगत नही है, वह प्रतोत्य- 
समुत्पन्न भावों में स्वभावाभिनिवेश करता है । धर्मों में सत्याभिनिविष्ट व्यक्ति हो कर्म 
करता है, और धंसरण करता है। विपर्यासावस्थित होने के कारण उसे निर्वाण का 
अधिगम नहीं होता । 

रत्नकूट-सूत्र में उक्त है कि हे काव्यप ! गवेषणा करने पर चित्त नहीं मिलता, जो 
मिलता नहीं वह उपलब्ध नहीं है, जो उपलब्ध न होगा वह अतीत, अनागत और प्रत्युत्पन्न 
में भी न होगा, जो अतीत-अनागत-प्रत्युत्पन्न में नहीं है उसका कोई स्वभाव नहीं है, 
जिसका कोई स्वभाव नहीं है उसका उत्पाद नहीं, जिसका उत्पाद नहीं उसका 
निरोघ नहीं । 

यहाँ आचार्य चन्द्रकीति विभिन्‍न प्राचीन सूत्रों के प्रमाणों को उद्धृत कर सिद्ध करते 
हैं कि पदार्थ यद्यपि मृषा-स्वभाव हैं, किन्तु बे संक्लेश ( क्लेश ) और ब्यदान ( मोक्ष ) 
के निमित्त होते हैं।' 
संवृत्ति की व्यवस्था 

पहले अविद्या-संस्कार-नामरूपादि देशना की सांवृतिकता दिखायी गयी है। अब 
चन्द्रकोति संवति का स्वरूप व्यवस्थान करते हैँ । 

संवृति की सिद्धि इदंप्रत्यता-मात्र ('यह' बुद्धि जैसे-यह घट है, यह पट है, इत्यादि) 
से होती है। इसलिये माध्यमिक पूर्वोक्त स्वतः, परत:, उभयतः इन पक्षों का अभ्युपगम 
नहीं करते । अन्यथा वह सस्वभाववाद में आपन्त होंगे । 'इदं प्रत्ययता' के अम्युपगम्त से 
हेतुफल की अन्‍्योन्यापेक्षता सिद्ध होती है । इससे सांवृतिक अवस्था में भी स्वभाषवाद 
निरस्त होता है । वस्तुतः पदार्थों के सम्बन्ध में भगवान्‌ का सह संकेत कि--“'हस के होने 
पर यह होता है, इसके उत्पाद से यह उत्पन्न होता है” सांवृतिक निःस्वभावता को प्रकट 
करता है । 

वादी प्रइतत करता है कि 'भाव अनुपत्पस्त है“--आपका यह निश्चय प्रमाणों से जन्य 
है या अप्रमाणज है ? यदि प्रमाणज है, तो प्रमाणों की संख्या और लक्षण बतायें; और 
यह भो बतायें कि उनके विषय बया-क्या है? पुनः यह भी स्पष्ट करें कि वे स्वत: उत्पन्न 
होते हैं, या परत:; उभयतः अथवा अहेतुतः ? 

अप्रभाणज पक्ष भी युक्त नहीं है, क्‍योंकि प्रमेय का अधि गम प्रभाणाधोन होता है । 
यदि प्रमाण नहों है तो अधिगम नहीं होगा; और अधिगम नहीं होगा तो 'भाव अनुत्पन्न हैं” 


१२२ मध्यमकशास्त्र ( हिन्दी ) 


यह निश्चय नहीं होगा । पुनः आपके समान हम भी सर्व भावों को सस्वभावता के निश्चय 
पर दृढ़ क्यों न होंगे ? और जैसे आप सर्व भावों की अलुत्पन्नता पर दृढ़ हैं, वैसे हम सर्व 
भावों की उत्पत्ति के वाद को सुस्थिर बयों न करेंगे? आपको एक यह भी कठिनाई 
होगी कि आपका स्वयं अनिश्विचत पक्ष परपक्ष का प्रत्यायन नहीं कर सकता । ऐसी 
अवस्था में मध्यमक-शास्त्र का आरंभ करना व्यर्थ होया, और हमारा पक्ष ( सर्व भावों 
की सत्ता ) अप्रतिषिद्ध होगा ? 
चन्द्रकींति समाघान करते हैं कि हमारा कोई निश्चय नहीं है, जिससे प्रमाणज 

अप्रमाणज होने का आप प्रश्न उठायें । हमारे पक्ष में कोई अनिश्चय भी नहीं है, 
जिसकी अपेक्षा से प्रतिपक्ष में निद्चय खड़ा हो । सम्बन्धी से निरपेक्ष होकर निश्चय या 
या अनिशचय खड़े नहीं हो सकते । माध्यमिक पक्ष में निश्चय का अभाव है, अतः उसकी 
प्रसिद्धि के लिये प्रमाण की संख्या लक्षण, विषय आदि किसी के भी सम्बन्ध में विप्रति- 
थत्तियों के निरास का भार माध्यमिक पर नहीं है । हम पक्ष -चतुष्टय-( स्वतः, परतः, 
उभयतः, अहेतृतः उत्पाद ) वाद का जो निदचययूर्वक खंडन करते हैं, वह भी लछोक- 
प्रसिद्ध उपपत्तियों से हो; आर की परमार्थ-दष्टि से नहीं । इसका अभिप्राय यह नहीं है 
कि आरयों के पास उपपत्तियाँ नहीं है, बल्कि यह है कि आर्य तुर्ष्णीमाव को परमार्थ 
समझते हैं । आर्य लोक को अपने परमार्थ का बोध लोक की ही प्रसिद्ध उपपत्तियों से 
कराते हैं 

यदि वादों कहे कि हमें पदार्थ की सत्ता का अनुभव होता है | यह माध्यमिक मत में 
भी ठीक है, किन्तु वह अनुभव तैमिरिक के द्विचन्द्रादि अनुभव के सप्रान अवश्य ही 
मृषा है । 
प्रमाण-द्वयता का खण्डन 

वादी स्वलक्षण (पदार्थ का असाधारण रूप) तथा सामान्य-लक्षण (पदार्थ का ७, 
रण रूप ) इन दो प्रमेयों के अनुरोध से दो प्रमाण मानते हैं । किन्तु विचार करना है 
कि जिनके ये दो लक्षण हैं, उनसे पृथक्‌ लक्ष्य है या नहीं ? यदि है तो तृतीय प्रमेय िद्ध 
होगा, फिर प्रमाण-द्वय कैय्े ? नहीं है; तो वे दोनों लक्षण निराश्रय होंगे, फिर भी प्रमाण- 
द्रयता कैसे ? वादी कहे कि हमारे मत में 'जिपके द्वारा लक्ष्य लक्षित हैं! ( लक्ष्यतेब्नेन ) 
वह लक्षण नहों है, प्रत्यत जो लक्षित हो' ( लक्ष्तों तदिति हृक्षणम्‌ ) वह लक्षण है । 
इस व्युत्पत्ति में भो जिस करण से यह लक्षित हीगा, उसमे अर्थान्तरभु त कर्म मानना 
पड़ेगा । फिर पूर्वोक्त दघ आपतित होंगे। बदि कहें कि ज्ञान अवश्य करण-साधन 
( ज्ञायतेइनेन इति ज्ञानम्‌ ) हैं, किन्तु वह स्वलक्षण के अन्तभूृंत है ? यह ठीक नहीं हैं । 
अन्य पदार्धों से असाधारण ( अत्यन्त भिन्‍न ) एवं भावों का आत्मोय स्वरूप स्वलक्षण 
कहलाता है; जैपे--पृथिवी का काठिन्य, वेदना का विषयानुमव, दिज्ञान की विषय- 
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प्रतिविजञप्ति | वादी के अनुसार ज्ञान की करणता अम्युपगत है ही, अब 'लक्ष्यते तत्‌' इस 
व्पृत्पत्ति के आधार पर कर्मता भी अभ्युपगत होगी, जो अवदय ही विज्ञान-स्वल्क्षण से 
अतिरिक्त होगी । ऐसी अवस्था में पूर्वोक्त दोषों की पनः प्रसक्ति हो जायगी । 

यदि वादी कहे कि पृथिव्यादि का काठिन्यादि विज्ञानगम्य है, अत: वह उसका कर्म 
है; इस प्रकार स्वलक्षण से कर्म अतिरिक्त नहीं होगा । वादी का यह कहना अयुक्त हैं; 
क्य्रोकि इस प्रकार विज्ञान-स्वलक्ष ण कम नहीं होगा, और कर्म के बना स्वलक्षण प्रमेय 
सिद्ध नहीं होगा । इसके अतिरिक्त वादी को प्रमेय मं यह विशेष भेद करना होगा कि 
एक स्वलक्षण ऐसा हैं जो लक्षित होता है; वह प्रमेयभत हैं। दूसरा ऐसा है, 
जिससे लक्षित किया जाता है; वह अप्रमेयभत है । यदि दूसरे को भी पहले के समान 
कर्म-साधन ही मानें तो उस कर्मभृत से अन्य कोई करण-भूत मानना ही पड़ेगा। इस 
दोष के परिहार के लिये यदि ज्ञानान्तर की करणता स्वीकार करें तो अनवस्था- 
दोष होगा । 


स्वसंवित्ति का खंडन 

एक पक्ष हैं कि स्वलक्षण की कर्मता माननी चाहिये, और उसका ग्रहण स्वसंवित्ति 
से करना चाहिये | ऐसी अवस्था में कर्मता रहने पर भी एक प्रमेय में उसका अन्‍्तर्भाव 
होगा । चन्द्रकीति कहते हैं कि स्वसंवित्ति असिद्ध है । यह सर्वथा अयुक्त है कि स्वलक्षण 
स्वलक्षणान्तर से लक्षित हो, और वह भी स्वसंवित्ति से; क्‍योंकि स्वसंवित्ति भी ज्ञान है । 
यदि वह स्वलक्षण से अभिन्न होगो तो अतिरिक्त लक्ष्य का अभाव होगा । ऐसी अवस्था 
में पूर्व रीति से लक्षण-प्रवृत्ति निराश्रय होगी । 
लक्ष्य-लक्षण का खंडन 

सिद्धान्ती कहता है कि हमें यह विचार करना होगा कि लक्ष्य से लक्षण भिन्‍न है या 
अभिन्‍न ? यदि लक्ष्य से लक्षण भिन्‍न है तो लक्ष्य से भिन्‍न अलक्षण भी हैं। उसके समान 
लक्षण भो अलक्षण क्‍यों नहीं होगा ! इसो प्रकार लक्षण से भिन्‍न होने के कारण अलक्ष्य- 
वत्‌ लक्ष्य भी लक्ष्य नहीं रहेगा । एक दोष यह भी होगा कि लक्षण जब लक्ष्य से भिन्‍न 
है, तो अवश्य ही लक्षण-निरपेक्ष है; किन्तु यदि लक्षण-निरपेक्ष लक्ष्य है, तो खपुष्प के 
समान वह न होगा ! इन दोषों से बचने के लिये वादी यदि लक्ष्य-लक्षण की अभिन्‍नता 
माने; फिर भी दोषमुक्त न होगा । लक्षण जैसे लक्षण से अभिन्‍न होने के कारण अपना 
लक्षणत्व छोड़ देता है, उसी प्रकार लक्ष्य भी अपनी लक्ष्यता छोड़ देगा । लक्ष्य लक्ष्य से 
अव्यतिरिक्त होने के कारण जैसे लक्ष्य-स्वभाव नहों रहता, उसी प्रकार लक्षण भी अपनी 
लक्षण-स्वभावता छोड़ देता है । 

आचार्य कहते हैं कि जब लक्ष्य-लक्षण एकीभाव ओर नानाभाव दोनों प्रकार से असिद्ध 
हैं तो उनकी सिद्धि किसी तीसरे प्रकार से नहीं की जा सकती । 
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जो लोग लक्ष्य-लक्षण की अवाच्यता के आधार पर उसकी सिद्धि चाहते हैं, बे भ्रान्त 
हैं; क्योंकि अवाच्यता के लिये परस्पर विभागों का परिज्ञान न रहना आवद्यक है । 
किन्तु यहाँ 'यह लक्षण है! 'यह लक्ष्य है” इसका परिज्ञान संभव नहीं है। ऐसी अवस्था 
में उसके अभावज्ञान की कथा सुतरां असिद्ध है, क्योंकि अभाव-ज्ञान की सिद्धि के लिये 
जिसका अभाव विवक्षित हो, उसका ज्ञान आवश्यक होता है । 

ज्ञान के द्वारा लक्ष्य-लक्षण का परिच्छेद मानें तो प्रश्न होगा कि परिच्छेद का कर्ता 
कौन है ? कर्ता के अभाव में ज्ञान का करणत्व भी कैसा ? चित्त कर्ता नहों हो सकता, 
क्योंकि अथंमात्र के दर्शन में चित्त का व्यापार है और अर्थविशेष का दर्शन चैतसों का 
व्यापार है । करणत्व की सिद्धि एक प्रधान क्रिया में दूसरी अप्रधान क्रिया के अंगभाव की 
निर्वुत्ति कराने से होतो है किन्तु यहाँ ज्ञान और विज्ञान की मिश्रित कोई एक 
प्रघान क्रिया नहीं है । विज्ञान कौ प्रधान क्रिया अर्थ-मात्र की परिच्छित्ति है, और ज्ञान 
अर्थविशेष का परिच्छेद करता है। इस प्रकार ज्ञान का करणत्व और चित्त का 
कर्तुत्व असंभव है । वादी कहते हैं कि आगमानुसार सर्व धर्म अनात्मा हैं, अतः यद्यपि 
कोई कर्ता नहीं है, किन्तु क्रिपादि व्यवहार होता है? आप आगम के सम्यक्‌ अर्थ से 
अवगत नहीं हैं । यदि कहें कि “राहोः शिरः” ( राहु का शिर ) इस प्रयोग में भी शिर 
अतिरिक्त विशेषण नहों है, फिर भी विशेषण -विद्येष्य व्यवहार होता है, इसी प्रकार 
'ृयब्याः स्वलक्षणम्‌' ( पुृथिवी का स्वलक्षण ) में लक्ष्य-लक्षण का व्यवहार होगा, 
यद्यपि स्वलक्षण से अतिरिक्त पृथिवी नहीं है ? 

सिद्धान्तो कहता है कि 'राहोः शिरः प्रयोग में पाणि आदि अंगों के समान अन्य 
अंगों की अपेक्षा से ( पदार्थान्तर साकांक्ष ) शिरादि बुद्धि उत्पन्न हो सकती हैं, और 
सम्बन्ध के निराकरण के लिये राहु विशेषण भो युंक्त हो सकता है, किन्तु काठिन्यादि 
से अतिरिक्त पृथिवी नहों है, अतः यहाँ विशेष्य-विशेषण भाव नही हांगा। यदि कहें 
कि अन्य वादियों को पृथिवी का लक्ष्यत्व अभिमत है, उनके अनुरोध से ही माध्यमिक 
लक्षणाख्यान क्यों न करे? यह ठोक नहों है। तीथिक़ों के युक्ति से रहित पदार्थों का 
माध्यमिक अम्युपगम नहों करेंगे, अन्यथा उन्हें उनके प्रमाणान्तरों को भो मानना पड़ेगा । 
वादी कहे कि राहोः शिर: दुष्टान्त में शिर से अतिरिक्त राहु अर्थान्तर नहीं है, किन्तु 
अर्थान्तर प्रयोग होता है, इसलिए आप भो इस्त दृशन्त का अनुसरण कोजिये तो ठोक 
नहीं; क्योंकि लौकिक व्यवहार में इस प्रकार विचार नहीं चछ सकता । लौकिक पदार्थों 
का अस्तित्व हो अविचारमूलक है । 


जिस श्रकार विचार करने पर रूपादि से अतिरिक्त आत्मा सिद्ध नहीं होता, किन्तु 
स्कन्धों के उपादान से लोकसंवृत्या (लोक-बुद्धि से) आत्मा का अस्तित्व है, उस प्रकार से 
भो 'राहोः शिरः' सिद्ध नहीं होता । अतः वादी का यह निदर्शन अयुक्त है। यद्यपि माध्य- 


बी का मम 
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मिक काठिन्यादि से अतिरिक्त पृथिवोरूप लक्ष्य नहीं मानते, इसलिये लक्ष्यातिरिक्त 
निराश्रय लक्ष्य भी सिद्ध नहीं होता; तथापि वह लक्ष्य-लक्षण को परस्परापेक्षया सांवुतिक 
सत्ता मानते हैं। इस बात को सभी अवश्य मानें, अन्यथा संवृति-सत्य उपपक्तियों से 
वियुक्त न होगा, और संबृति भी तत्व हो जायगी । उपपत्तियों से विचार करने पर न 
केवल “राहो: शिर” का अस्तित्व असंभव है प्रत्युत उक्त युक्तियों से रूप-वेदनादि की सत्ता 
भी सिद्ध नहीं होगी । अतः 'राहोः शिरः” के समान वे अंसत्‌ हो जायेंगे । किन्तु इस 
प्रकार की अमत्ता अयुक्त है । 

वादी कहता है कि माध्यमिक की यह सुक्ष्मेक्षिका ( सूक्ष्म निरीक्षण ) व्यर्थ है, 
क्योंकि 'हम लोग समस्त प्रमाण-प्रमय व्यवहार को सत्य कहाँ कहते हैं ! पूर्वोक्त प्रणाली 
से केवल लोक-प्रसिद्धि का ही व्यवस्थापन करते हैं । 

माध्यमिक कहता है कि आपकी यह सूक्ष्मेक्षिका व्यर्थ है, जिससे आप लछौकिक-व्यव- 
हार का अवतारण करना चाहते हैं । क्योंकि हमारे पक्ष में जब तक तत्वाधिगम नहीं 
होता तब तक मुमुक्षु भी मोक्ष के आवाहक कुशलमूलों के उपचय-मात्र के लिये विपर्वास- 
मात्र से आसादित इस संवृति-सत्य को मानता है। आपकी बुद्धि संवृति-सत्य और पर- 
मार्थ-पत्य का भेद करने में विदग्घ नहीं है, इसलिये आप लौ कक-न्याय का अनुरोध न 
करके उपपत्तियाँ देकर वस्तुतः 'संवति” का नाश करते हैं ! 

माध्यमिक में संवृति-सत्य के व्यवस्थापन की विचक्षणता है, इसलिये छौकिक-पक्ष 
का ही अनुरोध कर वह वादी के उस पक्ष का निवर्तन (उसी की मान्यताओं से) करता 
है, जो संवृति के एक देश के निराकरण के लिये वह अन्य-अन्य उपपत्तियाँ देता है । इस 
प्रकार लोकाचार से भ्रष्ट लोगों का वृद्धजन जैसे उससे निवर्तन करते हैं, उसी प्रकार हम 
माध्यमिक लोकाचारपरिभ्रष्ट वादियों का निवर्तन करते हैं; संवृति का निवर्तन नहीं 
करते । इस प्रकार यदि लौकिक व्यवहार हैं; तो अवश्य ही उसमें लक्ष्य-लक्षणभाव भी 
होगा । किन्तु यह ध्यान रहे कि वह पूर्वोक्त दोषों से मुक्त नहीं होगा । परमार्थ-सत्य की 
दृष्टि में लक्ष्य-लक्षण दोनों की सत्ता सिद्ध नहीं होगी । फलत: प्रमाण-द्वय की सत्ता भो 
सिद्ध नहीं होगी । 

वादी आक्षेप करता है कि माध्यमिक के मत में एक बड़ा दोष यह है कि वह ढाब्दों 
की क्रिया-का रक सम्बन्ध से युक्त व्युत्पत्ति नहीं मानता । यद्यपि क्रिया-का रक सम्बन्ध से 
प्रवृत्त शब्दों से व्यवहार करता है, किन्तु शब्दाथथं तथा क्रिया-करणादि स्वीकार नहीं 


करता। माध्यमिक का उत्तर है कि आगम की प्रमाणान्तरता सिद्ध न होगी; क्योंकि 


हमने दोलों प्रमेयों (स्वलक्षण, सामान्य-लक्षण) को भी असिद्ध कर दिया है ।* 
अ्रमाणों की अपरमार्थता 
लोकसंमत घट का प्रत्यक्ष होना असंभव है, क्योंकि नीलादि से पृथक घट को ससा 
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नहीं है और पृथिव्यादि से १थक्‌ नीलादि की सत्ता नहीं है । आचार्य चन्द्रकीति यहाँ 
प्रत्यक्ष प्रमाण की विशेष परीक्षा करते हैं । कहते हैं कि 'घट प्रत्यक्ष हे! इस लौकिक 
व्यवहार का प्रत्यक्ष के लक्षण में संग्रह नहीं होता । वस्तुतः यह अनाय-व्यवहार है । यदि 
कहें कि घट के उपादान ( कारण ) नोलादि का प्रत्यक्ष प्रमाण से ग्रहण होता है, अतः 
कारण के प्रत्यक्ष से उपचारवश कार्य को भी प्रत्यक्ष कहा जायगा; तो इसके लिये घट में 
औपचारिक प्रत्यक्षता की सिद्धि आवश्यक होगी, और उपचार के (लये नीछादि से पुथक्‌ 
घट अप्रत्यक्ष रूप से उपलब्ध.होना चाहिये; क्‍योंकि यदि उपचर्यमाण (आश्रय) ही न 
होगा तो उपचार किसमें होगा । 

अपरोक्षाथंवाची प्रत्यक्ष शब्द का अर्थ है--विषय की साक्षात्‌ अभिमुखता । घट- 
नीलादि को अक्ष (इन्द्रिय) प्रतिगत ( प्राप्त ) करते हैं अतः बे प्रत्यक्ष हैं । इसलिये उसके 
परिच्छेदक ज्ञान को भी प्रत्यक्ष कहा जाता है; जैसे तृणारिनि, तुपाग्नि । यदि प्रत्यक्ष की 
व्युत्पत्ति 'जिस ज्ञान का व्यापार प्रत्येक इन्द्रिय (अक्षं अश्ष॑ं प्रति) के प्रति हो' करें तो 
ठीक नहीं है; क्योंकि ज्ञान का विषय इन्द्रिय नहीं होता प्रत्युत अर्थ होता है । ज्ञान का 
व्यापार यदि उभय (इन्द्रिय और विषय दोनों ) के अधीन मानें, और इन्द्रिय की पटुता 
और मन्दता के भेद से ज्ञानमेद स्वीकार कर ज्ञान का व्यपदेश इन्द्रिय के आधार पर ही 
करें; जैसे-चक्षुविज्ञानादि, तथा प्रत्येक विष्य के प्रति होनेवाला ज्ञान (अधंम्‌-अर्थ प्रति 
वर्तते ) यह व्युत्पत्तिलम्य अर्थ मानें; फिर भी प्रत्येक इन्द्रिय का आश्रय छेकर होनेवाला 
अर्थ-विषयक विज्ञान प्रत्यक्ष है--यही अर्थ होगा । क्योंकि आर्थ और इन्द्रिय में इन्द्रिय 
असाधारण है, इसलिये उसी से ज्ञान व्यपदिष्ट होता है । ज्ञान का व्यपदेश विषय से 
मानने पर पड्विज्ञानों में परस्पर भेद नहीं होगा । जैसे--मनोविज्ञान चक्षुरादिविज्ञान 
के साथ किसो एक विषय में प्रवृत्त होता हैं। ऐसी स्थिति में यदि विषय से ज्ञान का 
व्यपदेश करें, तो नोलादि विज्ञान मानस है या इन्द्रियज है, इसका भेद न होगा । किन्तु 
आचार्य चन्द्रकोति कहते हैं कि इस तक से भी प्रत्यक्ष ज्ञान का विषय-व्यपदेश नहीं 
बनता । क्योंकि प्रत्यक्ष ज्ञान का लक्षण 'कल्पनापोढता' (निविकल्प ज्ञान) है, वह विकल्प 
से नितरां भिन्‍न है । इततोडिए स्वलज्षण, सामान्य-लक्षण दो भिन्‍त प्रयोग हैं । उन प्रभेयों 
के अबवीन दो भिन्‍न प्रमाणों की व्यवस्था है | ऐसतो अवस्या में ज्ञान का इन्द्रिय-व्यपदेश 
अकिंचित्कर हैं । इसलिये ज्ञान की विषय से ही व्यवस्था करनी चाहिये । 

विशेष ध्यान देने की बात यह है कि निर्विकल्प ज्ञान प्रत्यक्ष हैं, किन्तु उससे 
लोकबव्यवहार नहीं चलता; जब कि शास्त्र को लोकिक प्रमाण-प्रमेय को ही व्याख्या 
करनो हैं। इसलिये लक्ष्य स्वलक्षण हो या सामान्य-लक्षण, साक्षात्‌ उपलब्ध होने के 
कारण अपरोक्ष ही है । द्विचन्द्रादि का ज्ञान भी केवक अतैमिरिक ज्ञान की अपेक्षा 
से आ्रान्त कहा जाता है । तैमिरिक की अपेक्षा से तो वह भी प्रत्यक्ष है। इसलिये ज्ञान 


का विषय से ही व्यपदेश करना चाहिये । 


प्रत्य पप्ररीक्षा (७ 

अनुमान परोक्ष-विषयक होता है, और वह अव्यभिचारी साध्य और छिज्भ से 
उत्पन्न होता है | अती न्द्रियार्थदर्शी आप्त का वचन आगम प्रमाण है । अनुभूत अर्थ का 
मादढ्य से अधिगम उपमानत है। इस प्रकार लोक इन चार भ्रमाणों से अर्थ के अधिगम 
की व्यवस्था करता है. । 

किन्तु ये समस्त प्रमाण-प्रमेय परस्पर को अपेक्षा से हो सिद्ध होते हैं। इनकी 
स्वाभाविक सिद्धि कथमपि नहीं होती, इसलिये इनकी केवल लौकिक स्थिति ही सिद्ध 
होती है, परमार्थ स्थिति नहीं हैं । ( का० ३ ; 
हेतुवाद का खंडत 

सर्वास्तिवादो बौद्ध हेत॒वादों हैं। वे भावों के 'परत: उत्पाद' में प्रतिपन्‍न हैं । वें 
कहते हैं कि भगवान ने हेतु-प्रत्यय, आलंबन-प्रत्यय तथा अधिपति-प्रत्यय की देशना की 
है । इसलिये इन पृथक-भूत चार हेतओं से भावों की उत्पत्ति होती है । ईश्वरादि जगत्‌ 
के ठेतु नहीं है. अतः कोई पाँचवाँ हेतु नहीं है। जो निर्वर्तक ( सम्पन्न करने वाला ) 
है, वह हेतु. है । जो बीजभाव से अवस्थित होता है, उसे हेतु-प्रत्यय कहते हैं । जिस 
आलंबम में धर्म ( पदार्थ ) उत्पन्न होता है, वह आलंबन-प्रत्यय है । कारण का अनन्तर- 
निरोब ( अव्यवहित निरोध ) कार्य का समनन्तर-प्रत्यय है। जिसको सत्ता से जिसकी 
उत्पत्ति होती है, उसे अधिपति-प्रत्यय कहते हैं । इन चार प्रत्ययों से भावों की उत्पत्ति 
होती है । ( का० ४ ) 

आचार्य भावों की 'परतः उत्पत्ति! भी नहीं मानते | वे चारों हेतुओं का खंडन 
करते हैं । कहते है कि भावों (कार्य) की उत्पत्ति के पहले व्यस्त या समस्त रूप में यदि 
हेतुओं की सत्ता हो, तो उनसे भावों का उत्पाद संभव हो; किन्तु ऐसा नहीं है । यदि 
उत्पाद से पूर्व हेतु होंगे, तो उनकी उपलब्धि होनी चाहिये । यदि उपलूँब्ध्र हैँ, तो फिर 
उत्पाद व्यर्थ है । इसलिए यह सिद्ध है कि हेतुओं के कार्यों का स्वभाव ( स्वसत्ता ) नहीं 
हैं। जिनमें स्वभाव नहीं है उनसे दूसरों का उत्पाद कैसे होगा ! 

अथवा अविक्ृत बीजादि कारणों में कार्य कः स्वभाव नहीं होता । ऐसी अवस्था में 
कार्य से कारण की परवर्तिता सिद्ध नहीं होगी। क्योंकि दो विद्यमान वस्तुओं में ही 
परस्परापेक्ष परत्व होता है, किन्तु बीज और अंकुर एककालिक नहीं हो सकते । इसलिये 
बीजादि 'पर' नहीं होंगे। फिर परत: उत्पाद' नहीं होगा । इस प्रकार आचार्य हेतुओं 
से उत्पाद के सिद्धान्त का खंडन करते हैं । सहेतुक क्रिया से उत्पाद मानने वाले सिद्धान्त 
का भी खंडन करते है । ( का० ५ ) 
“क्रिया से उत्पाद' का खंडन 

क्रिया से उत्पाद! का सिद्धान्त माननेवाला वादी कहता है कि अल्षु-रूप आदि प्रत्यय 
( हेतु ) विज्ञान को साक्षात्‌ उत्पन्न नहों करते, किन्तु विज्ञान की जनक क्रिया को 
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निष्पन्न करते हैं । इसोलिये वे 'प्रत्यय”' ( कायं प्रति अयन्ते गच्छन्ति” कार्योत्पाद के 
लिये व्याप्त ) कहलाते हैं । इस प्रकार प्रत्यय से युक्त विज्ञान की जनिका क्रिया ही 
विज्ञान को उत्पन्न करती है, प्रत्यय नहीं । 

आचाय॑ कहते हैं कि पहले क्रिया सिद्ध हो तब उसके प्रत्यय से युक्त होने का तथा 
उससे विज्ञान के उत्पन्न होने का प्रइन उपस्थित हो; किन्तु किसी प्रकार क्रिया सिद्ध 
नहीं होती । पूर्वपक्षी को यह बताना होगा कि “उत्पन्न हुए विज्ञान! ( अतीत ) में मानी 
जाय या उत्पन्न होने वाले! ( अनागत ) में, या उत्पन्न हो रहे ( वर्तमान ) विज्ञान में । 
जात का जन्म व्यर्थ है, और अजात में कर्ता के बिना जनन-क्रिया नहीं होगी, जात और 
अजात से अतिरिक्त जायमान की रुत्ता नहीं है--इस प्रकार तीनों कालों में जनन-क्रिया 
असंभव है । अतः क्रिया-मात्र असिद्ध है | यदि क्रिया प्रत्यय से युक्त न हो तो निर्हेतुक 
होगी । अतः क्रिया पदार्थ-जनक नहीं होगी । यदि क्रिया नहीं है, तो क्रिया से रहित 
प्रत्यय भी जनक न होंगे । ( का० ६ ) 

एक प्रइन हैँ कि चल्षुराईदि प्रत्ययों को अपेक्षा करके विज्ञानादि भाव उत्पन्न होते हैं । 
इसलिये चल्षुरादि की प्रत्वयता स्पष्ट है । उनसे विज्ञानादि प्रत्यय उत्पन्त होंगे । आचार्य 
कहते हैं कि बात तो यह हैं क चल्लुरादि धिज्ञान नामक कार्य उत्पन्त करने के पूर्व 
अप्रत्यय हैं, अतः अप्रत्ययों से विज्ञान ( प्रत्यय ) की उत्पत्ति नहों होगी। ( का० ७ ) 

यहाँ वादों को यह भी दताना होगा कि उप्तके अनुसार चक्षुरादि विज्ञान के प्रत्यय 
हैं तो वह सत्‌ विज्ञान के हैं या अप्त्‌ के ? दोनों प्रकार अयुक्त हैं। क्‍योंकि अविद्यमान 
अर्थ की प्रत्ययता नहीं होती और सत्‌ को प्रत्ययता से कोई प्रयोजन नहीं है | वादो 
कहता है कि आप हेतु का लक्षण निर्वर्तक.व (उत्पादकत्व) करते हैं । किन्तु आपके मत 
में जब हेतुओं का अभाव है तो उसका लक्षण कैपते होगा ! आचार्य कहते हैं कि उत्पाद 
धर्म यदि उत्पन्न हों, तो उत्पादक हेतु उन्हें उत्पन्न करें । किन्तु धर्म सत्‌ या असत्‌ हैं, 
अतः उत्पाद्य नहीं हैं । ( का० ८-९ ) 

आहल्म्बनादि प्रत्ययों का खंडन--अन्त में आचार्य आलंबनादि प्रत्ययों का खण्डन 
करते हूँ । चित्त -चैत्त जिस रूपादि आलम्बन में उत्पन्न होते हैं, गह आालंबन-प्रत्यय है । 
प्र है के आलंबन-प्रत्यय विद्यमान विच-चैत्तों का होता है, या अविद्या का ? 
विद्यमान का आलबन-प्रत्यय से कोई प्रयोजन सिद्ध नहीं होगा, क्योंकि आलंबन के पूर्व 
भी वह विद्यमान हैं । अविद्यमान का आलंबन से योग नहीं होगा । ( का० १० ) 

इसी प्रकार कारण के अः्यवहित निरोध से जो कार्योत्राद-प्रत्यय है, वह समननन्‍्तर- 
प्रत्यय है । किन्तु अंकुरादि-कार्य यदि अनुत्पन्न हैँ, तो कारण बीजादि का निरोघ भी 
अनुपपन्न है । ऐसी अवस्था में जब कारण-निरोध नहीं है, तो अंकुर का समनन्तर-प्रत्यय 
कौन होगा ? कार्य अनुत्पन्न हो फिर भी यदि बौजनिरोध मानें तो अभावीभूत बीज 
: अंकुर का द्वेतु कैसे होगा और बीज-निरोध का कारण क्‍या होगा [ ( का० ११ ) 
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जिस (कारण) के होने पर जो ( कार्य ) होता है, वह उसका अधिपति-प्रत्यय है । 
किश्तु समस्त भाव प्रतीत्य-समुत्पन्त हैं, अतः स्वभाव से रहित हैं । ऐसी अबस्था में 
“यस्मिन्‌ सति” ( जिपके होने पर ) से बोधित कारणता कहाँ मिलेगी और 'यदिदं! ( जो 
होता है ) से बोधित कार्यता कहाँ से आयेगी ! (का० १२) 

फछ की दृष्टि से भी हेतु नहीं है, क्योंकि व्यस्त तन्तु-तुरी-वेमादि में पट उपलब्ध 
नहीं होता । यदि उपउब्ध होगा तो तनन्‍्तु-तुरी-बेमादि कारणों की बहुलता से कार्य की 
बहुछता होगी। सप्रदित तत्वादि में भी पट नहीं है; क्योंकि प्रत्येक अबयवों में पट नहीं 
है । इस प्रकार फल उपलब्ध नहीं है, अतः प्रत्यय भी स्वभावत: नहीं हैं । इस प्रकार 
हेतुबाद अयुक्त है । (का० १३-१६) 

२. गतागतपरीक्षा 
(२. गति, गन्ता और गन्‍्तव्य का निषेध) 

मध्यमक-शास्त्र का अभिधेयार्थ अनिरोधादि आठ विशेेषणों से युक्त प्रतीत्य-समुत्पाद 
की देशना है । उसकी सिद्धि भावों के उत्पाद-प्रतिषेध से की जा चुकी है, किन्तु भावों 
का अध्वगत (कालिक) आंगम-निर्गम लोक में सिद्ध है, जिससे भावों की निःस्वभावता 
पुनः संदिग्ध हो जाती है । इम संदेह की निवृत्ति करना और उसके द्वार! आगम-निर्गम 
से रहित प्रतोत्य-समुत्पाद को सिद्धि करना अपेक्षित है । इसके लिये नागार्जुत एक स्वतन्त्र 
अभ्याय में अनेक उपपत्तियों से गमनागमन क्रिया का प्रतिषेष करते हैं । 
गत, अग॒त और गम्यमान अध्व में गति का निषेध 

गम्तन क्रिपा की सिद्धि गत” 'अगत” या “गम्यमान' अध्व में ही संभव है, जो परीक्षा 
से सवथा अयुक्त है। गत” अध्व का गमन इसलिये असिद्ध है कि वह ग्रमन क्रिया से 
उपरत अध्व है । अतः वर्तमानकालिक गमन क्रिया से उसका सम्बन्ध कैसे हो सकता हूँ ? 
इसलिये गत का गमन ठीक नहीं है (गतं न गम्यते) । 

अगत” अष्य का भी गमन उपपन्न नहीं है, क्योंकि जिसमें गमन-क्रिया ( गमन ) 
अनुत्पन्न है, वह अग॒त' अध्व है । अगत” अनागत-स्वरूप है, अनागत के साथ वर्तम।न 
गमन-क्रिया का अत्यन्त भेद हैं। अतः अगत का गमन भी युक्त नहीं है ( अग॒तं नैव 
गम्यते) । यदि अग॒त का गमन मानें तो वह अवश्य ही अगत नहीं रहेगा । 

इसी प्रकार गम्यमान का भी गमन नहीं बनेगा । भन्‍्ता ने जिस देश को अतिक्रान्त 
किया है, वह “गत' देश है; और जिमे अतिक्रान्त नहीं किया वह 'अगत' देश है । इन दो 
से अतिरिक्त कोन-सा तीसरा देश है, जिसे गम्यमान देश कहा जाय और उसका गमन 
क्रिया से सम्बन्ध जोह्ा जाय ! ( गम्यमानं न गम्यते ) । 

गमन क्रिया से युक्त (गच्छत्‌) चेत्रादि के चरण से आक्रान्त देश को संज्ञा भी 'गस्य- 
मान' नहों हो सकतो । चरण परमाणु से ब्यतिरिक्त नहीं है । अंगुलि के अग्रभाग का 
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परमाणु पूर्ब देश है, जो “गत” अध्व के अन्तर्गत है। पाश्णि-प्रदेश स्थित चरम परमाणु 
का जो उत्तर देश है, वह अग॒त-अध्व के अन्तर्गत है। चरण के पूर्व देश और उत्तर देश 
की तरह प्रत्येक सूक्ष्म परमाणु का भी पूर्व-अवर दिग्‌ू-भाग है, जिसका गत-अगत अध्व में 
अन्तर्भाव होगा । इस प्रकार गतागत विनिर्मुक्त गम्यमान अध्व का गमन सर्वया असिद्ध 
है । (का० १) 

'गम्यमान' के गमन के खंडन के लिये नागार्जुन अनेक पूर्वपक्ष उद्धुत कर खंडन 
करते हैं--- | 

गम्यमान में ही चेष्टा हो सकतो है, और जहां चेष्टा संभव होगी बहीं गति होगी । 
चरण का उत्क्षेप-परिक्षेप चेष्टा है । वह गत, अग॒त अध्व में संभव नहीं है, अतः गम्यमान 
में ही गति हो सकती है, क्योंकि जिसकी गति उपलब्ध है, वह गम्यमान है । (का० २) 

नागार्जुन कहते हैं कि वादी गमन-क्रिया के योग से ही गम्प्रमान का व्यपदेश करते 
हैं, किन्तु गमि-क्रिया एक हैं । ऐसी अवस्था में 'गम्यमान के गमन' की सिद्धि के लिये 
गमि-क्रिया का “गम्यपान' के साथ पुनः सम्बन्ध कैसे होगा ? (गम्यसमानस्यथ गमन॑ कर्थ॑ 
नामोपयुज्यते); क्योंकि गम्यमान में एक गमि-क्रिया का समावेश ठीक है, द्वितीय के लिपे 
अवकाश नहीं है । अन्यथा 'गम्यमान' में गमन-द्वय की आपत्ति होगी । (का० ३) 

यदि गम्यमान व्यपदेश में गमि-क्रिया का संबन्ध न भाने और “गम्यते' के द्वारा 
गम्यमान अध्व की क्रिया का सम्बन्ध मानें तो इस पक्ष में गति के बिना ही गम्यमान की 
सत्ता माननी पड़ेगी । तब गमन गतिरहित सिद्ध होगा | (का० ४) 


यदि गम्यमान अध्व और “गम्यते” क्रिया दोनों में क्रिया का सम्बन्ध मानें तो भी 
अधिकरणभूत और आधेयभूत गमनद्वय की आपत्ति होगी। नागार्जुन कहते हैं कि गसन- 
द्वय को स्वीकार करने के लिये दो गनन्‍्ताओं को भी स्वीकार करना पड़ेगा, क्योंकि गन्ता 
का तिरस्कार कर गमन उपपन्न नहीं हो सकते, और जिस गमन का देवदत्त कर्ता हैं, 
उसमें द्वितीय कर्ता का अवकाश नहीं है । इस प्रकार कतृ्‌-द्वय का अभाव गमन-द्वय का 
अभाव सिद्ध करता है । (का० ५) 
पूर्वपक्षी कहता है कि जैसे एक देवदत्त कर्ता में बोलना और देखना आदि अनेक 
क्रियाएँ देखी जाती हैं, उसी तरह एक गन्‍्ता में क्रिया-द्वय क्‍यों न होगा ? नहीं होगा; 
क्योंकि कारक शक्ति है, द्रव्य नहीं । यद्यपि द्रव्प के एक होने पर भी .क्रिया-भेद से 
शक्ति का भेद होता है, किन्तु एक समान दो क्रियाओं का कारक एकदेशिक नहीं देखा 
जाता । अतः गन्ता का गमन-द्वय नहीं होता ।. (का० ६) 
गमनाश्रय गन्‍्ता का निषेध 
आचार्य नागार्जुत गमनाश्रय गन्‍्ता का भी निषेष करते हैं। तर्क यह है कि जब 
गन्‍्ता के बिना निराश्रय गमन अक्षत्‌ है, तब गमन के असत्‌ होने पर गन्‍्ता की सिद्धि कैसे 
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होगी ? गन्‍्ता की स्वरूप-निष्पत्ति ही गमन-क्रिया के करने से है। इसलिए 'गन्‍्ता का 
गमन' यह ठीक नहीं होगा; क्‍योंकि “गन्ता गच्छति” इस वाक्य में एक ही गमि-क्रया है 
जिसमें 'ग़च्छति'” व्यपदेश होता है। इसके अतिरिक्त दूसरी कोई गमि-क्रिया नहीं है । 
द्वितीय गमि-क्रिया के विना गन्ता' गनन्‍्ता नहीं होगा । तब “गनन्‍्ता गच्छति” यह व्यपदेश 
कैपे बनेगा ! उक्त व्यपदेश की सिद्धि के लिये यदि उभयत्र “गति” का योग स्वीकार करें, 
तो पुनः गमन-द्वय और गन्तृ-द्वप को प्रसक्ति होगी । इस प्रकार 'गन्‍्ता गच्छति” यह 
व्यपदेश नहीं बनेगा । (का० ७) 

'अगन्ता गच्छति' भी नहीं बनेगा, क्योंकि अगन्ता गमि-क्रिया से रहित है, और 
“गच्छति' की प्रवृत्ति गमि-क्रिया के योग से है । गन्‍्ता, अगन्ता से विनिर्भुक्त कोई तृतीय 
नहीं है, जो गमन-क्रिया से युक्त हो । इसलिये गमन असिद्ध है । (का० ८ ) 
गसनारंभ का निरास 

नागार्जुन गमतारंभ का भी निरास करते हैं। वह प्रतिपक्षो से पूछते हैं कि आप 
गमनारंभ गत, अग॒त या गम्यमान किस अध्व में मानते हैं? गत अध्व में गमन का 
आरंभ मानना ठोक नहीं है । गत” ग़मन-क्रिया की उपरति है। उपमें गमनारंभ (जो 
यर्तमान है ) मानने से अतीत वर्तमान का विरोध होगा । अगत में गमनारंभ मानने से 
अनागत वर्तमान का विरोध होगा । गम्यमान अध्व में गमनारंभ मानने से पूर्ववत्‌ क्रिया- 
द्वय तथा कतु-द्य को आपत्ति होगी । जब तक स्थिति है, तत्र तक गमन का आरंभ 
नहीं हुआ । गमन आरंभ करने के पूर्व गत या गम्यमान अध्व नहीं हैं, जिस पर गमन॑ 
हो । गमनारभ के पूर्व अग॒त अब्व अवश्य है, किन्तु उस पर गमन नहीं होगा; क्‍योंकि 
जिस पर गमि-क्रिया का आरंभ नहीं हुआ, वह अगत है। ( का० ९-१० ) 
अध्धत्रय का निषेध 

नागार्जुन गमनारंभ का खंडन करके उसी से गत-अगत-गम्यमान अध्व-त्रय की 
संत्ता का भी खंडन करते हैं । जब गमि-क्रिया का प्रारंभ उपलब्ध नहीं है, तो उसकी 
उपरति को 'गत', वर्तमानता को 'गम्यमान” और अनुत्पत्ति को 'अगत” कैसे कहेंगे ? इस 
प्रकार अष्व-त्रय के मिथ्यात्व से गमन-व्यपदेश की कारणता असिद्ध होती हैं । आलोका- 
न्धकार के समान प्रतिपक्षभूत स्थिति की सिद्धि से भी गमन की सिद्धि नहीं होगी; क्योंकि 
स्थिति की सिद्धि गमनापेक्ष है। गन्‍्ता की स्थिति नहों होगी । स्थिति मानने पर उसका 
गन्तृत्व व्यपदेश न होगा । ( का० ११ ) 

गम्न की सत्ता गन की निवृत्ति से भी निश्चित नहों होगी, क्योंकि गमन की 
निवृत्ति नहीं है । गन्ता गत अध्व से निवृत्त नहों होगा, क्‍योंकि गति ही नहीं है । इस 
लिये अगत से भी नहीं होगा । और गम्यमान अध्व से निवृत्त इसलिये नहीं होगा कि वह 
अनुपलब्ध हैं। उसमें गमन-क्रिया का अभाव हैं । ( का० १२-१४ ) 
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स्थिति और गति अन्योन्य-प्रतिद्व न्द्दी हैं। जब स्थिति है, तो गति का सद्भाव सिद्ध 
होगा । किन्तु माध्यमिक गति के समान स्थिति का भी प्रतिषेध करते हैं--गति के ही 
समान स्थिति का आरंभ या स्थिति की निवृत्ति स्थित, अस्थित और स्थीयमान में संभव 
नहीं है । 

आचार्य गमन के प्रतिषेध के लिये एक विचित्र तर्क उपस्थित करते हैं। बे कहते हें 
कि शन्‍्ता से गमन भिन्न है या अभिन्न ? प्रथम पक्ष ठोक नहीं है, क्योंकि यदि गन्‍्ता 
से गमनक्रिया अभिन्‍न है, तो कर्ता और क्रिया का एकत्व मानना पड़ेगा, क्रिया कर्ता का 
भेदेन अभिधान भो नहीं बनेगा। (का० १५-१९ )। 

ह्ितीय पक्ष भी ठीक नहीं है क्योंकि गन्ता से गमन के पृथक्‌ मानने पर घट-पट के 
समान गन्‍्ता गमन-निरपेक्ष होगा तथा गमन गन्तृ-निरपेक्ष होगा । एक्रीभाव नानाभाव के 
अतिरिक्त अन्य कोई प्रकार नहीं है, जिसके गन्तृत्त और गमनत्व को प्विद्धि हो | देवदक्त 
का ग्राम-गमनादि सर्वप्रसिद्ध हैं, किन्तु माध्यैमिक तर्क से इसे अ सद्ध करता हैँ | तक॑ यह 
है कि गति से गन्तृत्व अभिव्यक्त होता है, किन्तु देवदत्त गन्ता होकर गमन-क्रिया नहीं कर 
सकता । इसके लिये गति से पूर्व उसका गन्तृत्व सिद्ध होना चाहिमे, किन्तु गति से देवदत्त 
को “गन्ता' कहते हैं उप्तके पूर्व गति-निरपेक्ष उप्तका “गन्त।' नाम निष्पन्न नहीं होगा । 

यदि कहें कि वह गति जिससे देवदत्त गन्‍्ता हैं, अन्य है; और बह गति अन्य है 
जिससे उसका जाना ( गच्छात ) व्यवहृत होता है, तो यह अयुक्त हैँ; क्योंकि जिस गति 
से वह गन्ता है, उससे अतिरिक्त का गमन माने तो गति-द्बय की प्रसक्ति होगी; एक गति 
वह जिससे यह गन्‍्ता है, दूसरी गति वह जिपसे “गच्छति” व्यपदेश है । (का० २०-२३ ) 

इस भ्रकार सद्भूत गन्‍्ता जो गमन-क्रिया से युक्त है, असद्भूत गन्ता जो गमन-क्रिया 
से रहित हैं सदसदभूत गन्‍्ता जिसका उभग्र पक्षीय रूप है--तीनों में गन्तृत्व नहीं बनेगा । 
हसो प्रकार गमन का भी त्रिप्रकार नहीं बनेगा । इसलिये आचार्य नागार्जुन उपसंहार 
करते हैं कि गति, गन्‍्ता और गन्तव्य कुछ भी सिद्ध नहीं किया जा सकता। ( का० 
२४-२५ ) 

३. चक्षुरादीन्द्रिथपरीक्षा 
द्रष्टा, द्रष्टटय ओर दर्शन का निषेध 


गति, गन्‍्ता और गन्‍्तव्य का खण्डन करने के पदचात्‌ आचार्य द्रष्टा, द्रष्टध्य और 
दर्शन का खण्डन करते हैं, जिससे भगवान्‌ के प्रवचन" को आधार बनाकर भी भावों का 


१. अभिषर्म में उक्त हैं-- 
दर्शनं श्रवर्ण ध्राणं रसन स्पर्शनं मनः । 
इन्द्रियाणि षडेतेषां द्रष्टन्यादीनि गोचरः ।। 


३. चक्षुरादीन्द्रियपरौक्षा र३े 


अस्तित्व सिद्ध न किया जा सके । सर्वास्तिवादी छह इन्द्रियों ( द्रष्टा ) और उनके विषयों 
( द्रष्टन्य ) का अस्तित्व मानते है, जिससे दर्शनादि ( चक्षविज्ञानादि ) का व्यपदेश 
होता है । (का० १ ) 
दर्शन की असिद्धि 

आचार्य कहते हैं कि दर्शन ( चक्षु ) रूप को नहीं देखता । तर्क यह है कि दर्मन 
(चक्षु) जब आत्मरूप को अपने नहीं देख पाता, दो श्रोत्रादि के समान नोलछादि को भी 
नहीं देखेगा । अग्नि 'पर' को दस्त्र करता है, स्व” को नहीं; इस दृश्लन्त के आधार पर 
दर्शन! “पर” को हो देखेगा “ध्व' को नहीं । यदि यह कहें, तो यह ठीक नहीं है; क्योंकि 
दर्शन के सम:न ही अग्नि के दग्धत्व का भी हम खण्डन करते हैं । क्योंकि अग्नि के द्वारा 
दग्ध का दहन, अदग्य का दहन आदि पक्ष अयक्त हैँं। इसी प्रकार आचार्य यह भी कहते 
हैं कि दृष्ट का दर्शन नहीं क्रिया जा सकता, अदष्ट का दर्शन नहीं किया जा सकता, दष्टादृष्ट 
से विनिर्मुक्त दृश्यमान का दर्शन नहीं किया जा सत्ता । ( का० २-३ ) 

आचार्य कहते हैं कि दर्शन वह हैं जो देखता है ( पश्यतीति )। इस स्थितिबमें 
प्रश्न है कि दर्शन-क्रिया से दर्शन-स्वभाव चक्षु का सम्बन्ध है, या अदर्शन-स्वभाव चक्षु 
का ? दर्शन-स्वभाव ( दर्शन क्रिया से युक्त ) चक्षु का 'पश्यति” के साथ सम्बन्ध उपपन्न 
नहीं है, अन्यथा दो दर्शन क्रियाएँ तथा दो दर्शन मानने पड़ेंगे | दर्शनक्रिया-रहित रहने 
के कारण अदर्शन-स्वभाव भी दर्शन नहीं करता । ( का० ४-५ ) 
द्रध्ट की असिद्धि 

वादी कहता हैं कि हम “जो देखता है” उसे दर्शन नहीं कहेंगे, बल्कि उसे कहेंगे 
“जिससे देखा जाता है! । ऐसी अवस्था में करणभूत दर्शन से द्रष्टा का देखना सिद्ध होगा, 
ओर पूर्वोक्त दोष नहीं लगेंगे | आचार्य कहते हैं कि इस पक्ष में भी दर्शन की अपिद्धि के 
समान ही द्रष्टा की असिद्धि है; क्‍योंकि द्रष्टा जब अपने स्वयं का द्रष्टा नहीं है, तो तत्सम्ब- 
न्वित अन्य का द्रष्टा क्या होगा ! द्रष्टव्य ( विषय ) और दर्शन ( करण ) भो नहीं हे, 
क्योंकि वे द्रष्टू सापेक्ष हैं, किन्तु द्रष्ठा नहीं है । यदि द्रष्टा है, तो प्रव्न है कि वह दर्शन- 
सापेक्ष है या दर्शन-निरपेक्ष ? दशन-स्ापेक्ष है, तो वह अवश्य हो दर्शन का तिरष्कार 
करके सम्पन्न नहीं होगा । ऐसी अवस्था में यह विचार करना होगा कि सिद्ध द्रष्टा को 
दर्शन की अपेक्ना है या अस्तिद्ध द्रष्टा को । सिद्ध द्रष्टा को दर्शन की पुनः अपेक्षा व्यर्थ है । 
अधिद्ध द्रष्टा बन्ध्यापत्र के समान स्वयं असिद्ध है, वह दशन की अपेक्षा ही क्‍या करेगा ? 
दर्शंन-निरपेक्ष द्रष्टा तो सर्वधा असिद्ध है, अतः अविचारणीय है । इस प्रकार द्रष्टा का 
अभाव है, और उप के अभाव में द्रष्टग्य और दर्शन का अभाव है ! द्रष्टब्य और दर्शन के 
अभाव से उनकी अपेक्षा से जायमान विज्ञान तथा इन तीनों से जायमान सन्निपातज 
स्पर्श, स्पर्शत्र वेदना तथा तृष्णा नहीं है। इसडिये द्रष्टव्प-दर्शन-हेतुक चार भवांग भी 
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नहीं हैं। द्रष्टा के अभाव से जब द्रष्टव्य और दर्शन नहीं हैं, तो विज्ञानादि चतुष्टय 
कँसे होंगे ? इसी प्रकार विज्ञानादि चतुष्टय के अभाव से उनके कार्यंभूत उपादानादि 
( उपादान, भव, जाति जरा आंदि ) का भी अभाव है । (का० ६-८) 

आचार्य दर्शन के समान ही श्रवण, प्लाण, रसन, स्पर्शन, मन तथा श्रोत्र-श्रोतव्यादि 
का निरास करते हैं । (का० ९) 

४. स्कन्धपरोक्षा 
( ४. रूपादि स्कन्धों का निषेध ) 

पिछले प्रकरण में चक्षुरादि इन्द्रियों का प्रतिषेध क्रिया गया है। अब स्कन्‍धों की 
परीक्षा करते हैं। रूप भौतिकं होत॑ हैं। चार महाभूत उनके कारण हैं। जैसे घट से 
पट भिन्न हैं, वसे भूतों से पृथक भौतिक रूप नहीं हैं । इसी प्रकार भूत भौतिकों से 
पृथक नहीं हैं । आचार्य कहते हैं कि महाभ॒तों से अतिरिक्त भौतिक ( रूप ) हैं, तो 
अवश्य ही उन भौतिकों के कारण भूत नहीं है । किन्तु कोई वस्तु अका-ण नहीं होती, 
इसलिये भूतों से वियुक्त भौतिक कारण मानना पड़ेगा । इसी प्रकार भौतिक से पृथक भूत 
नहीं है, यदि कार्य से वियुक्त कारण है, तो जैसे घट से भिन्‍न पट घट का हेतु नहीं 
होता, वैप्ते ही कार्य से पृथक कारण मानने पर कारण अकायंक होगा । अकार्यक कारण 
कारण नहीं हैं । 

पुनः रूप का कारण मानें तो प्रश्न होगा कि सत्‌ रूप का या असत्‌ रूप का ? 
उभयथा अनुपपन्न है। रूप की विद्यमानता में उसके कारण का कोई प्रयोजन नहीं है, 
ओर अविद्यमानता में कारण सुतरां व्यर्थ है । पूर्वोक्त विश्लेषण से जैसे कारण का रूप 
व्यावृत्त हुआ, उसी प्रकार .तदपेक्ष कार्यरूप भी व्यावृत्त होगा । उभयरूप को व्यावृत्ति से 
रूपगत सप्रतिघ-अप्रतिघ, सनिदर्शन-अनिदर्शन, अतीत, अनागत, भील-पंतादि समस्त 
विकल्प निरस्त होंगे । 

एक प्रइन यह भी होगा कि रूप कारण के सदुश-कार्य को उत्पन्न करता है या 
अ्रप्तदृश-कार्य को ? उभयथा अनुपपन्न है । भूत कठिन, द्रव, उष्ण, तरल स्वभाव हैं, और 
बाह्य तथा आध्यात्मिक भौतिक आयतनों का स्वरूप उससे भिन्‍न स्वभाव का है । जैसे 
सदृश शालिबीजों में परस्पर कार्यकारणभाव नहीं होता, वसे ही असदृशों में कार्यकारण- 
भाव नहीं होता, जैसे निर्वाण के साथ भूतों का कार्यकारणभाव नहीं है । 

रूप-स्कन्ध के ही समान वेदना, चित्त, संज्ञा, संस्कारों का भी अभाव हैं । आचार्य 
नागार्जुन कहते हैं कि माध्यमिक जिस प्रणाली से एक घ॒र्म की शून्यता का प्रतिपादन 
करता है. उसी प्रकार सर्व घ॒र्मों की शून्यता को प्रतिष्ठित करता है। माध्यमिक सस्व- 
भाववादी परपक्षी के साथ विग्रह में सस्त्रभावता के शिड्धान्त का जब खंडन करता है, 
तव किसी का भी अन्यस्वभावता सिद्ध नहीं होती; क्‍योंकि बे सब साध्यसम ( साध्य के 
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समान अभिद्ध अवस्था युक्त ) रहते हैं । इसलिये प्रतिवादी वेदनादि के सउद्भाव के दृष्टांतों 
से रूप का स-द्भाव सिद्ध नहीं कर सकता । माध्यप्रिक इसों प्रणाली से सर्वत्र प्रतिवादी 
के दृष्टान्तों को साध्यसम सिद्ध करके उसके परिहार के प्रयत्नों को व्यर्थ कर देता है । 


५. घातुपरीक्षा 
( ५. षड़्‌ धातुओं का निषेध ) 

अब घातुओं की परीक्षा करते हैं, ओर प्रमंगव् ठक्ष्य-लक्षण की परीक्षा करेगे। 
आचार्य के अनुसार धातुओं का कोई लक्षण नहीं बनता । 

आकाश धातु--आकराश अनावरण-लक्षण माना जाता है, किन्तु यह तब हो जब 
अनावरण-लक्षण के पूर्व लक्ष्य हो । किन्तु आकाश-ःक्षण के पूर्व आकाश क्‍या होगा ? 
यदि आक्राश आकाशझ-लक्षण से पूर्व हो, तो वह अवश्य अलक्षण होगा । किन्तु कोई भी 
भाव अलक्षण नहीं होता । एन: जब अलक्षण भाव की सत्ता नहीं है, तो लक्षण की 
प्रवृत्ति कहाँ होगी ! लक्षण स्वीकार करें, तो यह प्रइन होगा कि लक्षण सलक्षण में 
प्रवर्तमान होगा या अलक्षण में ? अलक्षण 'गधे के सींग” के समान डै, इसलिये उममें 
प्रवत्ति नहीं होगी । सलक्षण में लक्षण की प्रवत्ति का कोई प्रयोजन नहों है, अन्यथा 
अतिप्रसंग दोष होगा । सलक्षण और अल्क्षण से अन्यत्र लक्षण को प्रयत्ति असंभव है। 

लक्षण की प्रवृत्ति न होने पर लक्ष्य की सत्ता सिद्ध नहीं होती, क्‍योंकि लक्षण की 
प्रवत्ति न होने पर लक्ष्य की संभावना सुतरां निवत्त हो जाती है । इस प्रकार लक्ष्य की 
अनुपपत्ति से लक्षण असम्भव है। लक्षण को अमसंप्रवत्ति से लक्ष्य अनुपपन्न होता है । इस 
लिये लक्ष्य-लक्षण दोनों का सर्वथा अभाव है । 

वादी कहता हैं कि लक्ष्य-लक्षण नही हैं, परन्तु आकाश है । इसका यह कहना 
अयुक्त हैं; क्योंकि लक्ष्य-लक्षणविनिर्मुक्त कोई भाव नहीं होगा । जब लक्ष्य-लक्षण-विनिर्भक्त 
भाव नहीं होता, तो भाव की अविद्यमानता के आधार पर आकाश अभाव पदार्थ 
भी कंसे होगा ! भावाभाव से अतिरिक्त कोई तृतीय पदार्थ नहीं है, जो आकाश हो। । जब 
लक्ष्य-लक्षण का अभाव हैँ, तभी लक्ष्य-लक्षण रहित आकाश की सत्ता आकाझ-कुसुम के 
समान असिद्ध होती है । 

पृथिव्यादि धातु--इसी प्रकार पृथिव्यादि पांच धातुओं का भी अभाव हैं 

६. रागरक्तपरोक्षा 
( ६. रागादि क्लेशों का निषेध ) 

वादी कहता है कि माध्यमिक को स्कन्‍्ध, आयतन और धातु की सत्ता स्वीकार 
करनी पड़ेगी, अन्यथा उसके आश्रित बलेशों की उपलब्धि नहीं होगी। रागादि क्लेश 
संलेशनिबन्धन हैं । भगवान्‌ ने कहा है-- हे भिक्षुओ ! बार अश्रतवान पथग्जन प्रज्ञप्त 
में अनुपतित हो. चक्ष॒ से रूप को देखकर उसमें सोमनस्य का अभिनिवेश करता है, अभि- 
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निविष्ट होकर राग उत्पस्न करता है, राग से रक्त होकर रागज, द्वेषण, मोहज कर्मों 
का काय, वाक्‌ और मन से अभिसंस्कार करता है! । 

माध्यमिक कहते हैं कि हमारे मत में र।गादि क्लेश नहीं है। इसलिये स्कन्ध, 
आयतन ओर धातु भी नहीं है। मैं पूछता हें कि पथग्जनों के द्वारा जिस राग की 
कल्पना होती है, वह रक्त नर में होगी या अरक्त नर में ? दोनों ही पक्ष ठीक नहीं है । 


रक्त रागाश्रय है । राग पूर्व भी यदि रक्त है, तो वह अवधण्य राग-रहित होगा । 
जब राग-रहितता है, तभी उसका प्रतिपक्ष राग सिद्ध होता है, किन्तु राग-रहित का 
होना संभव नहीं है, अन्यथा अरक्त अहंत्‌ को राग होगा । रक्त की असत्ता में राग नहीं 
होगा, अन्यथा राग निराश्रय होगा । 

यदि वादो को रक्त को सत्ता अभीष्ट है, तो उसे बताना होगा कि रक्त की 
कल्पना राग में हैं? या अराग में ? दोनों पक्ष अनुपपन्न है । 

राग में रक्त की कल्पना तो इसलिये नहीं बनेगी कि एक में रागानुत्पत्ति होगी, 
क्योंकि पूर्व के समान कहेंगे कि रक्त से पूर्व यदि राग है, तो वह अवध्य रक्त-तिर- 
स्कृत है । 

वादी कहता है कि ये दोष राग-रक्त का पौर्वापर्य मानने से हैं। इसलिये मैं इनका 
सहोद्भूव मानता हूँ । चित्त सहभूत राग से चित्त रंजित होता है, वह उसकी रक्तता है । 
माध्यमिक कहते हैं कि इस स्थिति में राग-रक्त परस्पर निरपेक्ष होंगे। पुनरच, राग 
और रक्त का सहभाव इनके एकत्व में हे या पृथक्त्व में ? एकत्व में सहभाव नहीं होगा, 
बयोंकि राग से अव्यतिरिक्त का उसी से सहभाव का क्‍या अर्थ होगा ! पृथक्‌ पदार्थों 
का भी सहभाव स्वंथा असिद्ध है। पुनः एकत्व में सहभाव हो तो विना सहत्व के ही 
सहभाव होगा । इसी प्रकार पृथकत्व में सहभाव मानने पर भी बिना सहत्व के सर्वथा 
पुथक्‌ गो-अश्वादि का सहभाव मानना पड़ेगा। पृथक्त्वमूलक सहभाव की सिद्धि के लिये 
राग-रक्त का पृथवत्व सिद्ध होना चाहिये, जो असर्द्धि हैं। फिर यदि उनका पृथयक्‍्त्व 
ही सिद्ध करना है, तो फिर उनके सहभाव को कल्पना क्‍यों करते हैं ? पृथक-पृथक 
होने के कारण राग और रक्त की स्वरूप सिद्धि होगी, इसलिये यदि आप सहभाव चाहते 
हैं, तो पुनः सहभाव के लिये उनका पृथक्त्व मानना पड़ेगा और इस प्रकार इतरेतराश्रय 
दोष होगा । | 

आचार्य कहते हैं कि राग-रक्त की पिद्धि न तो पौर्वापर्य से होगी ओर न सहभाव 
से । इसी प्रकार द्वंष-ट्िष्ट, मोह-मूृढ़ादि की भी सिद्धि नहीं है । 

७. संस्कृतपरोक्षा 
( ७. संस्कृत धर्मों का निषेध ) 
होनयानी कहते हैं कि संस्कृत-स्वभाव पदार्थों (स्कन्ध, आयतन, धातु ) का सद्भाव 
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मातता पड़ेगा; क्योंकि भगवान्‌ ने कहा है--“भिक्षुओ ! संस्कृत के ने तीन संस्कृत लक्षण 
हैं | भिक्षओ ! संस्कृत का उत्पाद प्रज्ञात हैं, ग्यय और स्थित्यन्यथात्व भी प्रशात है । 
अचिद्यमान का जात्यादि-लक्षण ध्ंभव नहीं है, अतः संस्कृत धर्मों की सत्ता है/' । 


संस्कृत पदार्थों के लक्षण का निषेध 

माध्यमिक कहते हैं कि स्कन्‍्ध, आयतन, धातु अवदय संस्कृत-स्वभाव के होंगे, यदि 
उनका संस्कृत लक्षण ( जाति, व्यय, स्थित्यन्यथात्व ) हो । प्रदन है कि संहकृत-लछक्षण 
का उत्पाद स्वयं संस्कृत हैं ? या असंस्कृत ? यदि संस्कृत है, तो उसे त्रिछक्षणी होना 
चाहिये । त्रिकक्षणो--उत्पाद, स्थिति, भोर भंग का समाहार है; उससे सर्व संस्कृत 
धर्मों का अव्यभिचार ( निक्षितत साह॒चर्य ) है। यदि उत्पाद संस्कृत है, तो उसे भी 
त्रिलक्षणी हाना चाहिये | किन्तु ऐसी स्थिति में वह संस्कृत लक्षण नहीं रहेगा, मपितु 
रूपादि के समान लक्ष्य होगां। इस दोष से बचने के लिये यदि उत्पाद को त्रिल्कक्षणी 
नही मानें, तो वह आकाशवत्‌ असंस्कृत होगा । फिर अस्र॒॑स्क्रृत संस्कृत-लक्षण कैसे होगा ? 

अपि च, उत्पादादि व्यस्त ( पृथक पृथक्‌ ) संस्‍्कृत-लक्षण हैं या सहभृत-समस्त ? 
उभय पक्ष उपपन्‍न्न नहीं हैं । 

व्यस्त लक्षण--बादी व्यस्तों से संस्कृत पदार्थों का लक्षण नहीं बना सकते, क्योंकि 
यदि उत्पाद-काल में स्थिति और भंग न होंगे तो स्थिति और भंग से रहित आकाछ के 
समान उत्पाद भी संस्कृत लक्षणों से युक्त न होगा । इसी प्रकार स्थिति-काल में उत्पाद 
ओर भंग न होंगे तो उनसे रहित पदार्थ की स्थिति भी नहीं होगी । क्योंकि उत्पाद और 
भंग से रहित कोई पदार्थ नहों होता, अतः अविद्यमान वस्तु की किसी प्रकार स्थिति 
नहीं होगी । ऐसे पदार्थ की स्थिति मानें भी तो अनित्यता से उसका योग नहीं होगा, 
क्योंकि वह अनित्यता विरोघी धम्म ((स्थति ) से स्त्रयं आक्रान्त है। यदि पदार्थ को 
पहले शाइवत मानें, बाद में उतका अनित्यता से योग मानें, तो एक पदार्थ को ही शाज्ष्वत 
अज्ञाश्वत-दोनों मानना पड़ेगा । पूर्वोक्त प्रणाली से भंग-क्राल में स्थिति और उत्पाद 
न होंगे, तो वह अनुत्यन्न एवं स्थिति?हित होगा । वह खपुष्प के समान होगा, और 
उसका विनाश होगा । 

समस्त लक्षण--उत्पादादि समस्त होकर भी पदार्थ के लक्षण न होंगे, क्योंकि एक 
क्षण में हो पदार्थ का जन्म, स्थिति और विनाश असम्भव है । 


संस्कृति-लक्षण के लक्षण का निषेध 


उत्पाद, स्थिति और भंग की अन्य उत्पादादि से संस्कृत-लक्षणता सिद्ध करें तो 
अपयंवसान दोष होगा । कौन पूर्व हो और कौन पर्चात्‌ु, इसको व्यवस्था न होगी । 
इस प्रकार उत्पादादि सर्वथा असंभव हैं | 
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होनयानो कहते हैं कि अपर्यवसान दोष न लगेगा, क्योंकि हमारे मत में उत्पाद 
द्विविध हैं। एक 'मूल उत्पाद', दूसरा 'उत्पादोत्पाद' ( उत्पाद का उत्पाद )। उत्पादो- 
त्यादसहक उत्पाद केवल मूल उत्पाद का उत्पादक होता है। मौरू उत्पाद उत्पादोत्पादक 
उत्पाद को उत्पन्न करता है । इस प्रकार परस्पर के संपादन से उत्पादादि की त्रिलक्षणी 
बनेगी और अनवस्था न होगी । 

आघ्ार्य कहते हैं कि आपके मत में जब उत्पादोत्पाद मुलोत्पाद का जनक है, तो 
मौछोत्पाद से अनुत्पादित उत्पादोत्पाद भौल उत्पाद को कैसे उत्पन्न करेगा ? यदि मौल 
उत्पाद से उत्पादित उत्पादोत्पाद को मौल का उत्पादक माने तो यह॒संभव नहीं है, 
क्योंकि स्वयं अविद्यमान अन्य का उत्पाद कैसे करेंगा ! 
उत्पाद की उत्पाद-स्वभावता का खंडन 

वादी कहे कि आप उत्पाद का अपर उत्पाद न म!निये, किन्तु जैसे प्रदीप प्रकाश- 
स्वभाव होने के कारण अपने को और घट।दि को प्रकाशित करता है, इसी प्रकार उत्पाद 
उत्पादस्वभाव होने के कारण अपने को और पर को उत्पन्न करेगा ? 

सिद्धान्ती कहता है कि आपका यह कहना तब ठीक हो जब कि प्रदोप स्व और पर 
का प्रकाश करता हो किन्तु ऐसा नहों होता । तम का नाश प्रकाश है; अतः विरोधी 
होने के कारण तम प्रदीपात्मा में नहीं है, जिसे नष्ट करके प्रदोप अपनी प्रकाशरूपता 
संपन्‍न करे । प्रदीप के देश में भी तम नहीं रहता, जिसे नष्ट कर प्रदीप में पर-प्रकाशता 
सिद्ध हो | उत्पद्यमान प्रदीप से भी तम हत नहीं होगा । उत्पद्यमान प्रदीप तम को प्राप्त 
नहीं कर रुकता, क्योंकि आलोक और अन्धकार एककालिक नहीं हैं। यदि श्रदीप तम 
को विता प्राप्त किये उसे नष्ट करने लगे तो एकस्थ प्रदोप गर्वलोकस्थ तम को नष्ट क्‍यों 
न करेगा ! और यदि प्रदीप को स्व और पर का प्रकाशक मानेंगे तो दूसरा तम को स्व 
और पर को आच्छादक क्‍यों न माना जाय ! इस प्रकार प्रदीप के दृष्टान्त से उत्पाद की 
स्वपरोत्पादकता सिद्ध नहीं होगी । द 

प्रश्न है कि उत्पाद स्वयं उत्पन्न होकर अपना उत्पाद करता है ? या अनुत्पन्न 
रह कर ? 
उत्पन्न के उत्पादन का कया प्रयोजन ! इसलिये सिद्ध हैं कि उत्पाद अपना उत्पाद 
नहीं करता । यदि स्वयं अनुत्पन्न भी उत्पाद अपना उत्पाद करे तो समस्त अनुत्पन्न 
वस्तुएँ अपना-अपना उत्पाद करने लगेंगी । 

माध्यमिक के अनुसार काल-त्रय में कुछ भी उत्पन्न नहीं होगा । सामान्यतः उत्पदय- 
मांन ( उत्पन्न होती हुई वस्तु ) की उत्पत्ति की प्रतीति गोचर होती हैं, किन्तु विचार 
करने पर वह असिद्ध है | उत्पत्ति की अपेक्षा से उत्पद्यमान होता हैं, इवलिये यह विशेष 
बताना पड़ेगा कि किस उत्पत्ति की अपेक्षा से वह उत्पय्मान हैं। उसे वादा नहीं बता 
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सकता, क्‍योंकि वह अनुत्पस्त है, और उत्पन्न होने का कोई निमित्त नहीं दिखायी 
पड़ता । 


अनुत्पाद से प्रतीत्यसमुत्पाद का अविरोध 


सर्वास्तिवादी माध्यमिक पर एक गंभीर आरोप करता है। कहता है कि आपका 
यह सर्व-नास्तित्व-बाद अत्यन्त भयंकर है । आप तथागत के बचनों की व्याख्या के व्याज 
से केवल दोष निकालने का अपना कौशल दिखाते हैं, किन्तु इससे तथागत के परमार्थ 
सत्य प्रतोत्यसमुत्पाद का वध होता है। भगवत्‌ ने “अस्मिन्‌ सति इृदं भवति अस्योत्पाददि- 
दमुत्द्यते' इस न्याय से प्रकृति-इवर-स्वभाव-काल-अणु-नारायणादि के अंगत्‌-ऊर्तुत्व का 
निरास किया, किन्तु आपने उत्पद्य मान-उत्पन्त-अनुत्पन्न आदि विकल्प करके उत्पाद का 
ही बाघ कर दिया। आपने यह नहीं देखा कि आपके द्वारा तथागत-ज्ञान की जननी 
प्रतीत्य-पमुत्पत्ति का ही वध हो रहा है ! 
आचाय॑ चन्द्रकीति कहते हैं कि मैं दशबल-जननी माता प्रतीत्य-समुत्पत्ति का वध 
नहीं करता हूँ । प्रत्युत यह पाप आपके ही सिर है। भगवान्‌ ने प्रतीत्य-समुत्पाद की 
देशना से सर्व धर्मों की निःसारतां बतायी है । विद्यमान पदार्थ सस्वभाव होते हैं, 
क्योंकि स्व की अनपायिता (अवबनाश ) ही स्व-भाव है। स्व की विद्यमानटा 
के कारण ही स्वभाव किसी की अपेक्षा नहीं करता, और न उत्पन्न ही होता है। 
इस प्रकार सस्वभाववादी के हो मत में भावों का प्रतीत्य-समुत्यन्नत्व बाधित होता है, 
ओर उससे धर्म और बुद्ध का दर्शन भी बाधित होता है । माध्यमिक कार्य और कारण 
दोनों को प्रतीत्य-समुत्पन्न मानता है, इसलिये उसके मत में पदार्थ शान्त और स्वभाव- 
रहित हैं। ( प्रतीत्य यदचद्भूवति तत्तच्छान्तं स्वभावतः । ) माध्यमिक इस व्याख्या से 
तथागतों की माता प्रतीत्य-समुत्पत्ति का स्वरूप स्पष्ट करते हैं । 


उत्पद्यमान के उत्पाद का निषेध 
वादी कहता है कि जो कुछ हो, उत्पाद उत्षद्यमान की उत्पत्ति करता है; क्योंकि 
घटोत्पत्ति क्रिया की अपेक्षा से घट की उत्पद्य मानता प्रतीत होती है । किन्तु उत्पाद के पूर्व 
* जब कोई अनुत्पन्न घट नहीं है, तो उसकी उत्पत्ति क्रिया की अपेक्षा करके उत्पाद कहना 
ठीक नहीं । वादी कहे कि यद्यपि उत्पाद के पूर्व यह नहीं है, तथापि उत्पन्न होकर घट 
संज्ञा का लाभ करेगा ? यह भी नहीं है; क्‍योंकि जब उत्पत्ति-क्रिया प्रवृत्त होती है, तो 
उस समय का वर्तमान पदार्थ घट संज्ञा प्राप्त करता है, किन्तु जब भाव अनागत हैं, तो 
उससे संबन्ध न होने के कारण क्रिया की प्रवृत्ति हो नहों होगी, फिर घट की वर्तमानता 
केसे ? क्रिया को अघट के आश्रित होने के लिये निश्चित करना होगा कि क्या असत्‌ घट 
हो सकता है ? क्या वह पट हो सकता है ? या कुछ नहों होता ? यदि पट उत्पद्य मान है 
तो उत्पन्न होकर वह घट नहीं हो जायगा । यदि कुछ नहीं होगा तो क्रिया निराश्रय 


३० मध्यमकशास्त्र ( हिन्दी ) 


होगी, फिर तो घट होने की कल्पना दूर रही; किसी की भी उत्पत्ति की कल्पना नहीं की 
जा सकती ! इसलिये वादी का यह कहना कि उत्पाद उत्पद्य मान पदार्थ की उत्तत्ति 
करता है, व्यर्थ है । 

भाचार्य कहते हैं कि आपके मत से उत्पाद उत्पग्रमान पदार्थ का उत्पाद करता है । 
यह बताइये कि उत्पाद किस दूसरे उत्पाद को उत्पन्न करता है ? यदि अपर उत्पाद पूर्व 
उत्पाद का उत्पादक है, तो अनवस्था होगी। यदि उत्पाद स्व और पर का उत्पादन 
करेगा, तो इस पक्ष का पहले ही निरास किया जा चुका है । 


स्थिति का निषेध 


वादी पदार्थों का उत्पाद प्रकारान्तर से सिद्ध करना चाहता हैं। वह कहता है कि 
जब पदार्थों की स्थिति है, तो उनका उत्पाद भी मानना होगा; क्‍योंकि अनुत्पन्न पदार्थों 
की स्थिति नहीं होती । आचार्य कहते हैं कि पदार्थों की स्थिति भी नहों है । स्थित पदार्थ 
को स्थिति नहों होगी, क्योंकि वहाँ स्थिति-क्रिया निरुद्ध है! अस्थित की स्थिति नहीं 
होगी, क्योंकि वह स्थितिक्रिया-रहित है । तिष्ठमान की स्थिति मानने से गम्यमान की 
गति के समान स्थिति-द्वय की प्रसक्ति होगी । 

आचार्य कहते हैं कि जब जरा-मरण क्षण-मात्र के लिये भी पदार्थों को नहीं छोड़ते, 
तब्र स्थिति के लिये य्हाँ अवकाश ही कहाँ है ! इसके अतिरिक्त जैसे उत्पाद अपना 
उत्पाद नहीं करता है, वैत्ते स्थिति भी अपनी स्थिति नहीं करेगी । 

प्रदनन है कि स्थिति निरुध्यमान पदार्थ की होती है, या अनिरुष्यमान को । निरुष्य- 
मान की स्थिति नहीं होती, क्‍योंकि विरोधाभिमुश्न पदार्थ की विरोधी स्थिति हे । 
श्रनिरुष्यमान कोई पदार्थ नहीं होता, अतः उसका कोई प्रदन नहीं है ! 
निरोध का निषेध 

वादी कहता है कि यदि संस्कृत धर्मो की अनित्यता है, तो उसके दो सहचारी 
स्थिति और उत्पाद भी मानने होंगे । आचार्य अनित्यता नहीं मानते । कहते है कि अनि- 
त्यता निरुद्ध को मानें, या झ्ननिष्द्ध की, या निरुष्यमान की ? अतीत निरुद्ध का वर्तमान 
निरोध से विरोध हैं। अनिरुद्ध का निरोध उसके निरोध-विरह के कारण संभव नहीं है । 
निरुध्यमान के निरोध से निरोध-द्वय को प्रसक्ति होगी। आचार कहते हैं कि जिन कारणों 
से धर्मों का छत्पाद सिद्ध नहीं होता, उन्हीं से निरोध भी सिद्ध नहीं होता । इसलिये 
जैसे उत्पाद का स्वात्मना परात्मना उत्पाद सिद्ध नहीं होता, वैसे ही निरोध भी स्वात्मना 
या परात्मना सिद्ध नहीं होता । । 

वादी कहता है निरोध का निरोध नहीं होता तो उस की संस्क्ष --लक्षणता कैसे सिद्ध 
होगी ? इसके अतिरिक्त परसंमत विनाश को तो आप भी मानते ही हैं। इस स्थिति 
में उभयसंमत दोष का मैं ढी एरिलार त्थों रूस्‍्ये ? 


७. संस्कृतपरीक्षा ३१ 


सिद्धान्ती कहता है कि पदार्थ अवह्य निःस्वभाव है, किन्तु बाल पृथरजन उसमें सत्या- 
भिनिवेश करते हैं, और उससे व्यवहार चलाते हैं । हम लोग भी इस अविचारतः प्रसिद्ध 
व्यवहार को मान लेते हैं । वस्तुतः गन्वर्वनगरादि के समात लौकिक पदार्थ निरुपत्तिक् हैं, 
क्योंकि अविद्यान्धकार से अपहत दृष्टि के लोग समस्त पदार्थों की आपेक्षिक सत्ता खड़ी 
किये हुए हैं । उत्पाद की अपेक्षा उत्पाद्य और उत्पाद्य की अपेक्षा उत्पाद, निरोघ को अपेक्षा 
निरोष्य ओर निरोघ्य की अपेक्षा निरोध--इस प्रकार छौकिक व्यवहार अम्युपगत होते 
हैं । ऐसो अवस्था में दोषों का सम-प्रसंग उचित नहीं है । 


निरोध की निहेँतुकता का निषेध 


संत्कारों की क्षणिकता के लिये सर्वास्तिवादियों ने विनाश को अहेतुक माना है । 
यह ठीक नहीं है, क्योंकि निहुंतुकता को स्वीकार करने से विनाश नहों बनेगा, जैसे निहें- 
तुर खपुष्प का विनाश कहना व्यर्थ है। इसीलिये पदार्थों की क्षणिकता भी सिद्ध नहों 
होती । फिर जब विनाश निर्हेतुक है, तो नहीं हैं; तब पदार्थों का संस्कृतत्व भी कहाँ सिद्ध 
होगा ! भगवान्‌ ने संस्कृत लक्षणों को संल्करार-स्कन्ध में अन्तर्भृत करने के अभिप्राय से 
ही पदार्थों मी जाति, जरा-मरणादि का वर्णन किया हैं। इससे विनाश का सहेतुकत्व 
स्पष्ट सिद्ध होता है ! सिद्धान्त-संमत पदार्थों की क्षण-भंगता तो जातिमात्र की अपेक्षा से 
सिद्ध हो सकती है । 

वादी कहता है कि विनाश निहेँंतुक है, क्योंकि विनाश अभाव हैं । अभाव को हेतुता 
से क्‍या लेना है ? सिद्धान्ती उत्तर देता है कि इस न्याय से भाव भी निर्हेतुक होंगे, 
क्योंकि भाव विधमान हैं। विद्य मान को हेतु से क्या प्रयोजन ? यदि उत्पाद पूब में नहीं 
था और पश्चात्‌ हुआ, इसलिये वह सहेतुक है, तो विनाश भो पहले नहीं होता पश्चात्‌ 
होता है । आपका यह कहना भी कि अभाव के लिये हेतु निष्प्रयोजन है, ठीक नहीं हैं; 
क्योंकि हेतु से विनाश का कुछ और नहीं होता, विनाज्ञ हो होता है । यदि कहो कि 
विनाश को क्रियमाण मानने पर वह भाव हो जायगा, तो यह युक्त ही है । विनाश अवश्य 
ही स्वरूप की अपेक्षा से भाव है । रूपादि-निव्‌ त्त की अपेक्षा से अभाव है । 

चन्द्रकीति कहते हैं कि वास्तविक बात तो यह है कि सर्वास्तिवादी जब शन्‍्यता को 

भाव-अभाव लक्षण मानते हैं, तो उसको भावरूपता भी मान हो लेते हैं; क्‍योंकि ऐसी 
मान्यता में अभाव भी स्पष्ट हो भाउरूप है । इस भावरूपता से सर्वास्तिवाद में शन्‍्यता 
असंस्कृत नहीं रह जाती । 

वादी कहता है कि पृथिव्यादि का काठिन्यादि-लक्षण जब उपदिष्ट हूँ, तो संस्कृत हैं; 
ओर उनके सद्भाव से संस्कृत-लक्षण भो हैं ? सिद्धान्ती का उत्तर है कि उत्पाद-श्थिति- 
भंग लक्षण हो जब असिद्ध हूँ, तो संस्क्रतों को सिद्धि कैसे होगी ! और संस्कृतों को 
असिद्धि से तदपेक्ष असंस्कृत भी असिद्ध होंगे । 


ह२ मध्यमकशास्त्र ( हिन्दी ) 


भगवत्‌ ने संस्क्रत धर्मो के उत्पाद, व्यय और स्थित्यन्यथात्व के प्रज्ञात होने की जो बात 
कही है, वह तथाविध्र विनेय जन पर अनुग्रह करने के लिये है। वस्तुतः पदार्थ स्वभावतः 
अनुत्पन्न एवं अविद्यमान हैं, जैसे--माय!, स्वप्न, गन्धर्वनगर अदि । 
८, कर्मका रकपरीक्षा 
( ८, कर्म-कारक आदि का निषेध ) 


वादी विज्ञानादि संस्कृत धर्मो' की सत्ता पर जोर देते हैं। बे कहते हैं कि भगवान्‌ 
ने अविद्यानुगत पुदुगल के द्वारा पुण्य, अपुण्य, आनिज्य संस्कारों का अभिसंस्कार बताया 
हैं, और कर्मो का कारक, उन कर्मों का फल, तद्विज्ञान उपदिष्ट किये हैं। भवश्य ही ये 
कारकादि व्यवस्थाएँ सत्‌ पदार्थों की ही माननी होंगी । कूर्म-रोमादि के समान असत्‌ की 
कर्म-का रका दि व्यवस्था नहीं होती ! 

सिद्धान्ती कर्म-कारकादि का निषेध करता है क्रिया व्यापार में संलग्न ही कारक 
रूप से व्यपदिष्ट होता है । इसलिये वादी को यह बताना होगा कि इस व्यापार का कर्ता 
सद्भूत है ? या असद्भूत ? या सदसदुभूत ? जो किया जाता हैं वह कर्म है । वह कर्ता का 
ईप्पिततम ( तीब्र इच्छा का विषय ) होता है, इसलिए आपको बताना होता कि वह 
कर्म भी सत्‌, असत्‌ या सदसत्‌ में कया है? क्रियायुक्त ( सदूभूत ) कारक में क्रियायुक्त 
सदभूत कर्म का कर्तृत्व नहीं बन सकता, और क्रिया से रहित असद्भूत कारक क्रिया- 
रहित कर्म का कर्ता नहीं होता, जब कि कारकव्यपदेश के लिये उसका क्रिया से युक्त 
होना आवश्यक है । किन्तु जिस क्रिया से उसका कारकत्व व्यपदिष्ट है, उससे अतिरिक्त 
दूसरी क्रिया नहीं है, जिससे वह कर्म करे । इस प्रकार क्रिया के अभाव में जब कारक 
कर्म न करेगा, तब कर्म कारक-निरपेक्ष होगा, जो असंभव है । अतः सिद्ध हुआ कि 
सद्भत कारक कर्म नहीं करता । सद्भूत कर्म को भी कारक नहीं करेगा, क्‍योंकि कर्म 
क्रिया से युक्त है और जिस क्रिया से उसका कर्मत्व व्यपदिष्ट है उससे अतिरिक्त 
कोई द्वितीय क्रिया नहीं है, जिससे वह कर्म हो। दूसरी क्रिया के अभाव में कारक अरर्मक 
होगा, जो असंभव है । 

इसी प्रकार असदुभूत कर्म को असद्भूत कारक नहीं कर सकता, क्‍योंकि क्रिया से 
रहित कारक ( असद्भूत ) और कर्म ( असदुभूत ) निर्ेतुक होंगे । यदि अहेतुकवाद का 
अभ्युपगम करेंगे तो समस्त कार्यकारणभाव अपोहित हो जायगा | साथ ही क्रिया, कर्ता 
और करण समस्त अपोहहित होंगे । क्रियादि के अभाव में धर्म-अधर्मादि का अभाव होगा 
और धर्माधर्मादि के अभाव से इष्ट, अनिष्ट, सुगति, दुरग्गंति फलों का अभाव होगा । इन 
फलों के अभाव में स्वर्ग या मोक्ष के लिये मार्ग-आवना विफल होगी और उसके लिये 
कोई प्रवत्ति नहीं होगी। इस प्रकार लौकिक-अलौकिक समस्त क्रियाएँ निरर्थक हो 
जायगी । अतः असदभत कारक असदभूत कर्म को करता है--यह पक्ष त्याज्य है । 


९, पूर्वपरीक्षा रै३े 


उभयरूप कारक उभयरूप कर्म को कथमपि नहीं कर सकता है, क्योंकि वे परस्पर 
विरुद्ध हैं । एक पदार्थ एक हो काल में क्रिया और अक्रिया से युक्त नहीं होते । इसी 
प्रकार विषम पक्ष (सद्भूत कर्ता से असत्‌ कर्म, असत्‌ कर्ता से सत्‌ कर्म का होना आदि) 
भी निषिद्ध होते हैं । 

वादी माध्यमिक से पूछता है कि भगवान्‌ ने यह कहाँ अवधारित किया है कि भाव 
( पदार्थ ) नहीं है” । सिद्धान्ती कहता है कि आप सस्वभाववादी हैं। इसलिए आप के 
पक्ष में सर्व भावों का अपवाद संभावित है, किन्तु हम लोग समस्त भावों को प्रतीत्य- 
समृत्पन्न मानने के कारण उनका स्वभाव ही नहीं मानते, फिर अपवाद किसका 
करें! जब सर्व भाव निःस्वभाव हैं, तो पूर्वोक्त प्रकार से उनकी सिद्धि कथमपि 
नहीं हो सकती । 

सिद्धान्त मे समस्त पदार्थ मरुमरीचिका के तुल्य हैं । लौकिक विपर्यास का अम्यु- 
पगम करके ही इन सांवृत पदार्थों की 'इदं प्रत्ययता' ( यह घट है, यह पट है, इत्यादि ) 
प्रसिद्ध होती है। हमने अभी देखा है कि कर्म-निरपेक्ष कारक नहो हों सकता और 
कारक-नि रपेक्ष कर्म नहीं हो सकता । इसलिए ये परस्परापेक्ष हैं। ( म० शा० ८,१२ ) 
जैसे कर्म और कारक की परणस्परापेक्ष सिद्धि हैं, वैसे ही क्रियादि अन्य भावों 
की भी है । 

भावों की निःस्वभावता की सिद्धि में वे ही हेतु होते है, जो उनकी सस्वभावता 
को सिद्ध करते हैं । भावों की सत्ता आपेक्षिक है, अतः उनकी निरपेक्ष सत्ता नहीं है । 
माध्यमिक भावों की इस सापेक्ष सिद्धि से हो समस्त पदार्थों के स्वभाव का निषेध 
करते हैं । 

९, पृव॑परीक्षा 
(९. पुदूगल के अस्तित्व का खंडन ) 

साम्मितीय कहते हैं कि दर्शन, श्रवण, भ्राणादि वेदनाओं के उपादाता का अस्तित्व 
उपादानों के पूर्व अवश्य है, क्योंकि अविद्यमान कारक की दर्शनादि क्रिया बदापि संभव 
नहीं हो सकती । 


साम्मितीय वौद्धेकदेशी हैं, वह पुद्गलास्तित्ववाद में प्रतिपन्न हैं । सिद्धान्ती उसका 
खंडन करता है । कहता है कि दर्शनादि से पूर्व यदि पुदूगल की सत्ता है तो वह किससे 
ज्ञापित होगी ? पुदुगल की प्रज्ञप्ति दर्मनादि से ही होती है। यदि दर्शनादि से पूर्व भी 
पुदूगल की सत्ता मानी जाय, तो वह दर्शनादि से निरपेक्ष होगी। इस प्रकार यदि 
दर्शनादि के बिना पुदूगल की सत्ता मानेंगे, तो बिना गुदगल के भी .दर्शनादि की सत्ता 
माननी पड़ेगी । अतः उपादान और उपादाता की सिद्धि परस्परापेक्ष है । उपादाता के 
बिना दर्शदादिक उपादान पृथक सिद्ध हों तो वे निराश्रय और असत्‌ होंगे । इसलिए 
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३४ प्रध्यमकशास्त्र (हिन्दी) 


उपादाता से उपादान की पृथक्‌ अवस्थिति नहीं । सिद्धान्ती दर्शनादि एक एक के पूर्व या 
सकल के पूर्व आत्मा की सत्ता का खंडन करता है । 


पूर्वपक्षी कहता है कि आप आत्मा का प्रतिषेघ करें, परन्तु दर्शनादि का प्रतिषेघ 
तो नहीं कर सकते; और दर्दानादि का अनात्म-स्वभाव घटादि से सम्बन्ध भी नहीं कर 
सकते । अतः दर्शनादि का सम्बन्धी आत्मा आपको भी स्वीकार करना पड़ेगा । सिद्धान्ती 
कहता है कि जिस आत्मा के लिये दर्शनादि की कल्पना है, जब वह नहीं है तो 
दर्शनादि कैसे होगे ! 

चन्द्रकोति चोदक के द्वारा आशंका उठाते हैं, और उसका उत्तर देते हैँ । 

क्या आपने यह निद्चित कर लिया है कि आत्मा नहीं हैं ? 

यह किसने कहा ? 

अभी आपने कहा है कि दर्शनादि का अभाव है, इसलिए आत्मा नहीं है । 

हाँ, मैंने यह कहा हैं । किन्तु आपने उसका ठीक अभिप्राय नहीं समझा । मैंने कहा 
है कि भावरूप आत्मा की सत्ता सस्वभाव नहीं हैं। आत्मा में स्वभावाभिनिवेश की 
निवृत्ति के लिये मैंने ऐसा कहा है, किन्तु इससे उसका अमाव कल्पित नहीं किया । 
वस्तुत: भाव और अभाव दोनों के अभिनिवेश का परित्याग करना चाहिये। । 

दर्शनादि से पूर्द आत्मा नहीं हैँ । आत्मां दर्शनादि से सहभूत भी नहीं है, क्योकि 
शह्यश्यृंग के समान पृथक पृथरू अभिद्ध वस्तुओं का सहभाव नहीं देखा जाता । आत्मा 
ओर उपादान निरपेक्ष हैँ, और पृथक पृथक अभ्षिद्ध हैं | इसलिये आत्मा वर्तमान भी नहीं 
है, ऊर्ध्व भी नहीं है, क्योंकि जब पूर्वंकाल में दशनादि हों तो उत्तर काल में आत्मा हो । 
इस प्रकार आत्मा की परीक्षा करने पर जब वह दर्शनादि से प्राक्‌ , पश्चात और युगपत्‌ 
सिद्ध नहीं होता, तो उसके अस्तित्व या नास्तित्व की कल्पना कौन बुद्धिमान करेगा ! 


१०. अग्नीन्धनपरोक्षा 
(१०. उपादाता और उपादान के अभाव से पुदुगल का अभाव ) 


ईवपक्षी कहता है कि आप का यह कथन कि कर्म और कारक के समान उपादान 
ओर उपादाता की स्वाभाविक सिद्धि नहीं हो सकती, ठीक नहीं है; क्योंकि सापेक्ष पदार्थों 
की भी सस्वभावता सिद्ध हौती है। जैसे अग्नि इन्धन की अपेक्षा करता है, किन्तु वह 
निःस्वभाव नहीं है । प्रत्युत उसके उष्णत्व, दाहकत्व आदि स्वाभाविक कार्यों की उपलब्धि 
होती है । इसी प्रकार इन्धन भी अग्नि की अपेक्षा करता है, किन्तु वह निःस्वभाव नहीं 
हैं; क्योंकि उसकी महाभूतचतुष्टयस्वभावता उपलब्ध होती है । इस दृष्टान्त से उपादान- 
सापेक्ष उपादाता तथा उपादातृ-सापेक्ष उपादान की सत्ता स्रिद्ध होगी, और आपको उपादान 
ओर उपादाता स्वभाव-सत्ता की माननी पड़ेगी । 


9०, अग्नीन्धनपरीक्षा ३५ 
अग्नि-इन्धन दृष्टान्त की परीक्षा 

सिद्धान्ती कहता है कि आपका कथन तब ठीक हो जब अग्ति-इन्धन का दृष्टान्त 
सिद्ध हो । दृष्टान्त की सिद्धि के लिये आपको यह बताना पढ़ेगा कि अग्नि और इन्धन 
की सत्ता उनके परस्पर अभिन्‍न होते से है या भिन्‍न होने से ? दोवों पक्ष नहीं बनेंगे । 

जो जलाया जाता है ( इध्यते यद्‌ तद्‌ इन्धनम्‌ ) वह दाह्य कष्टादि है, उसका 
दग्घा अग्नि है । यदि आप दोनों को अभिन्‍नता स्वीकार करते हैं, तो कर्ता और कर्म 
की एकता स्वीकार करनी पड़ेगी | यह अनुचित होगा; क्योंकि घट और क्‌भकार, छेत्ता 
और छेत्तब्य का एकत्व नहीं है । इस दोष से बचने के लिये यदि अग्नि को इन्धन से 
भिन्‍न मानें, तब इन्धन-निस्पेक्ष अग्ति की उपलब्धि माननी पड़ेगी; क्योंकि घट से पट 
अन्य है, अतः उनकी निरपेक्षता है, किन्तु अग्नि इन्धन से निरपेक्ष नहीं है इसलिये 
आपका यह कथन युक्त नहीं है । यदि इन्धन से अग्नि को भिन्‍न माने ता उसे नित्य 
प्रदीक्त मानना पडेगा और इन्धन के बिना भी अग्नि की प्रदीस्ति माननी पड़ेगी | फिर 
आपके पक्ष में अग्नि को प्रदीफ्ति के लिये समस्त व्यापार व्यर्थ होंगे और अग्नि में कर्तृत्व 
कर्म-निरपेक्ष स्वीकार करना होगा । 

माध्यमिक अपनी उपर्यक्त प्रतिज्ञाओं का समर्थन प्रबल युक्तियों से करता है । 
सिद्ध/न्ती कहता है कि अग्नि यदि श्रदीपन ( इन्धन ) से अन्य है, तो अवश्य वह 
उससे निरपेक्ष होगा; क्‍योंकि जो वस्तु जिससे अन्य होती है, वह उससे निरपेक्ष होती है | 
जैने घट से निरपेक्ष पट । यदि अग्नि ( इन्धन ) प्रदीपन-निरपेक्ष है, तो वह प्रदीपन हेतु 
से जायमान भी नहीं है | दूसरी आपत्ति यह होगी कि प्रदीपन सापेक्ष अग्नि का प्रदीपन 
के अभाव में निर्वाण माना जाता है । अब जब कि वह प्रदीपन-निरपेक्ष है, तो उसका 
निर्वाण-प्रत्यय भी सम्भव न होगा । ऐसी अवस्था में अग्नि नित्य प्रदीप्त होगा । इतना 
ही नहीं, अग्नि को नित्य प्रदोत्त स्वीकार करने पर उसके लिये उपादान, सन्धुक्षणादि 
का भी व्यथं होंगे । इस प्रकार आपके मत में अग्नि एक ऐसा कर्ता होगा, जो अकर्मक 
होगा । फिर जिसका कर्म विद्यमान न होगा उसमें कर्तृत्व भी वन्ध्यापुत्र के समान होगा । 
इसलिये इन्धन से अग्नि के अन्यत्व का पक्ष युक्त नहीं है । 

पृव॑पक्षी आक्षेप करता है कि आपका यह कथन कि अग्नि इन्धन से अन्य है, तो 
इन्धन के विना उसका अस्तित्व स्वीकार करना होगा, यह यक्त नहीं है । अग्नि का 
अस्तित्व इन्चन से भिन्‍न होने पर भी इन्धन के विना सिद्ध नहीं किया जा सकता। 
ज्वाला से परिगत अथ इन्वन है, वह दाह्म-लक्षण हे । इन्धन के आश्रय से हो अग्नि की 
उपलब्धि होतो है। अग्नि के सम्बन्ध से ही इन्धन का इन्धनत्व व्यपदेश माना जाता है । 
इसलिये अग्नि की उपलब्धि इन्धन के आश्रित है, पृथक नहीं । ऐसी अवस्था में माध्यमिक 
को अन्य पक्ष में दोष देने का अवसर नहीं है । 


३६ मध्यमकशास्त्र ( हिन्दी ) 


सिद्धान्ती पूवपक्षी की नया युक्ति का परीक्षण करता है । कहता है कि आप दाह्य- 
लक्षण से युक्त ज्वाला से परिगत अर्थ को इन्घन मानते हैं, और उसके आश्रित अग्ति 
सानते हैं । आपकी इस कल्पना से भो “अग्नि इन्धन को जलाता है” यह प्रतीति उत्पन्न 
नहीं होगी; क्योंकि जब ज्वाला से परिगत दाह्य इन्धन है, और उससे अतिरिक्त अग्नि 
नहीं देखी जाती जिससे इन्धन दग्घ हो, तो बताइये इन्धन किससे दग्ध होगा ? इसलिये 
अग्नि इन्धन का दाह करता है, यह सिद्ध नहीं होगा; क्योंकि आप इन्धन से अतिरिक्त 
अग्नि सिद्ध नहीं कर सकते । ऐसी अवस्था में ज्वाला-परिगति किसी की नहीं बन 
सकती । फिर वादी पर पूर्वोक्त समस्त दोष अनिवारित हो रहते हैं । 


पूर्वपक्षी अग्नि और इन्धन का भेद स्त्रीकार करते हुए भी दोनों की प्राप्ति सिद्ध 
करता है। उसका कहना है कि स्त्री-पुरुष परस्पर अन्य हैँ, और उनकी प्राप्ति होती है । 
सिद्धान्ती इसका उत्तर देता है कि भ्रक्ृत में स्त्री-पुरुष का दृष्टान्त तब लागू हो, जब 
स्त्री-पुरुष के ध्मान अग्नि-इन्चन को परस्परानपेक्ष सिद्धि आप बता सकें, किन्तु यह 
असम्भव है । यदि आप अनन्‍्योन्यापेक्ष जन्मवालो वस्तुओं में अन्यत्व सिद्ध करें और फिर 
उनकी प्राप्ति सिद्ध करें तब आपका दुृष्टान्त न्याय्य होगा । 


पूर्वपक्षी कहता है कि यद्यपि अग्नि इन्धन को परस्पर निरपेक्ष सिद्धि नहीं है, तथापि 
परस्पर अपेक्षावश् उनकी स्वरूप-सिद्धि तो है ! क्‍योंकि अविद्यमान वन्ध्यापुत्र और 
वन्ध्यादुहिता की परस्पर अपेक्षा नहीं होतो। सिद्धान्तो पूछता है कि आप भग्नि को 
दहन का कर्ता और इन्धन को दहन का कर्म मानकर उनका कर्म-कर्तुभाव स्वीकार करते 
करते हैं, मैं पूछता हूं कि इन्धन ओर अग्नि में कौन पूर्व निष्पन्न है? यदि इन्धन पूर्व 
निष्पन्न हो तो अग्नि-निरपेक्ष होने के कारण उसमें इध्यमानता न होग्रो । फलतः उसमें 
इन्धनत्व न होगा । अन्यथा समस्त तृणादि इन्धन होंगे । यदि अग्नि को पूर्व मानें और 
इन्धन को परचातू, तो यह असंभव होगा कि इन्घन से पूर्व ही अग्नि सिद्ध हो जाय । और 
अग्नि निहेतुक भी होगा । इसलिये पूर्व सिद्ध की अपेक्षा से इतर की सिद्धि होती है-- 
आपका यह पक्ष असम्भव हैं । यदि हम इन्धन को पूर्व और अग्नि को पश्चात्‌ मान भी 
ले और कहें कि इन्धन की अपेक्षा करके अग्नि होता है, तो सिद्ध-साधनता दोष आपततित 
होगा; क्‍योंकि सिद्ध रूप ( विद्यमान पदार्थ )की अन्य की अपेक्षावश पुनः सिद्धि 
माननी पड़ेगी । स्पष्ट है कि सिद्ध अग्ति को इन्धन से कुछ लेना होता, तभी उसकी 
इन्घनापेक्षता सफल होती । इसलिये इन्धन की अपेक्षा कर अग्नि सम्पन्न होता हैं, यह 
बात ठीक नहीं है । 
पूर्वपक्षी इन्धन और अग्ति का यौगपतद्य मानता है । वह यौगपद्य वश इन्धन को 
सिद्धि से अग्ति को सिद्धि और अग्नि को सिद्धि से इन्धन की सिद्धि मानकर कहता है 
कि ऐसी अवस्था में आपको यह शड्डुत व्यर्थ है कि कौन पूर्व निष्पन्न है ? 
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सिद्धान्ती उत्तर देता है कि ऐसी अवस्था में अग्नि और इन्धन दोनों की ही सिद्धि 
नहीं होगी; क्‍योंकि यदि अग्नि पदार्थ इन्घन पदार्थ को अपेक्षा से सिद्ध होता है, और 
डन्धन पदार्थ को आत्मसिद्धि के लिये अग्नि की अपेक्षा है, तो आप ही बताइये कि कौन 
किसकी अपेक्षा करके सिद्ध हो ? 

इस प्रकार अग्नि और इन्धन की परस्परापेक्षा मानने पर उनकी सिद्धि नहीं होती; 
क्योंकि सिद्ध और असिद्ध में अपेक्षा नहीं होती । 

पूर्वपक्षी कहता है (क हमें आपके तकों की इस सुक्ष्मेक्षिका से क्‍या प्रयोजन ? हम 
लोग स्पष्ट ही अग्नि से जलता हुआ इन्धन देखते हैं | यह प्रतीति अग्नि इन्धन की सिद्धि 
के लिए पर्याप्त है । 

सिद्धान्ती उत्तर देता है कि अग्नि इन्धन को नहीं जलाता है । इन्घन में यदि अग्नि 
हो तो वह इन्धन को जलावे, किन्तु यह अत्यन्त असम्भव है । इन्धन से अतिरिक्त कहीं 
अन्यत्र से अग्ति का आगमन नहीं देखा जाता; क्योंकि निरिन्धन अग्नि अहेतुक होगा । 
इसलिये उसका आगमन क्या होगा ? और सेन्धन अग्नि के आगमन से कोई प्रयोजन 
सिद्ध नहीं होता । इस प्रकार अन्नि इन्धन का अभेद, भेद तथा भेदाभेद पक्ष सिद्ध नहीं 
होते । इसी प्रकार आघार-आधेय आदि पक्ष भी सिद्ध नही होते । 


पूर्वोक्त अग्नि-इन्धन न्याय के आधार पर उपादाता आत्मा और उपददान से पंच- 
स्कन्ध की सिद्धि नहीं हो सकतीं; क्योंकि आत्मा और उपादान का क्रम सिद्ध नहीं हो 


सकता । अग्नि-इन्धन के समान ही हम देखते हैं कि उपादान आत्मा नहीं हो सकता, 
अन्यथा कर्त्ता-कर्म का एकत्व प्रसड् होगा । उपादाता और उपादान भिन्न भिन्न हैं, 
यह पक्ष भी अयुक्त है; क्योंकि स्कन्‍्घ से अतिरिक्त आत्मा की उपलब्धि नहीं हो सकती | 
एकत्व और अन्यत्व पक्ष के प्रतिषंध से ही भात्मा स्कन्धवान्‌ है-यह पक्ष भी अयुक्त 
होता हैं। पूर्वोक्त प्रकार से विचार करने पर आत्मा की निरपेक्ष सिद्धि नहीं होतो । 
3 कर्म-कारक के तुल्य आत्मा और उपादान की परस्परापेक्ष सिद्धि माननी 
चाहिये । 

_यहाँ आचार्य नागार्जुन कहते हैं कि कर्म और कारक की तरह आत्मा और उपादान 
की तथा घटादि की परस्परापेक्ष सिद्धि होती है । किन्तु कुछ सतीर्थ्य तथागत के शासन 
का अन्‍्यार्थ करते हैं, और आत्मा की स्कन्‍्त्र में अभिन्‍नता प्रतिपादित करते हैं. उसे 
शासन के विशेषज्ञ नहीं मानते । नागार्जुन के अनुसार ये लोग परम गम्भीर प्रतीत्य- 
समुत्पाद से अनभिन्ञ है। ये उसके शाइवत और उच्छेद-राहित्य के रहस्य को नहीं 
जानते । वे यह नहीं जानते कि शासन में उपादाय-प्रज्ञप्ति क्या है ! 

११. पुर्वापरकोटिपरीक्षा 
( ११. पदार्थों की पूर्वापर-कोटिशून्यता ) 


यादी संसार को सत्ता से आत्या को सत्ता तिद्ध करता है। यदि आत्मा नहीं है तो 
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जन्म-मरण-परम्परा से संसरण किसका हं|गा ? भगवान ने अनवराग्र ( आदि-अन्त कोटि 
ज्न्‍्य ) जाति-जरा-मरण की सत्ता स्वीकार को हैं । (अनवराग्रोहि भिक्षवों जातिजरामरण- 
संसार इति ।) संसार की सत्ता से संसरण-कर्ता आत्मा की सिद्धि होती है । 

माध्यमिक कहता है कि भगवान्‌ ने संसार को अनवराग्रता कहकर उसकी असत्ता 
का उपदेश किया है; क्‍योंकि अलात-चक्र के समान पूर्वापर कोटि-शून्य होने से संसार 
नहीं है। अनवराग्र संसार की प्रतिपत्ति अविद्या नावरण युक्त सत्वों को दृष्टि से है, 
जिससे वे उसके क्षय में प्रवत्त हो। उसके लिये यह शिक्षा नहीं है, जिसने लोकोत्तर 
ज्ञान से अपने अशेष क्लेशवासनाओं को निःशेष कर दिया है। 


प्रशन उठतां है कि आदिरहित संसार का अन्त केसे माना जाय ? चन्द्रकीति 
कहते है कि लोक में आदिरहित ब्रीह्यादि का दहनादि से अन्त देखा जाता है, भगवान्‌ ने 
अवबद्ध सत्वों को उत्साह प्रदान करने के लिये लौकिक ज्ञान की अपेक्षा से ही संसार का 
अन्तोपदेश किया । वस्तुतः संसार नहीं हैं. और न उसके क्षय होने का ही कोई प्रइन 
उठता हैं। यहाँ प्रश्न उठता है कि भगवान्‌ ने लौकिक ज्ञान को अपेक्षा से हो सही, 
संसार का आदित्व भी क्‍यों नहीं कहा ? चन्द्रकोति कहते हैं कि संसार का आदिभाव 
लौकिक ज्ञान को अपेक्षा से भी सिद्ध नही होता । आदि मानने पर संसार अहेतुक होगा। 
पूर्वपक्षी कहता है कि संसार को आदि ओर अन्त कोटि न भी हो, फिर भी मष्य के 
सद्भाव से संसार का सत्ता सिद्ध होगी ? आचार्य नागार्जुन कहते हैं कि जिसका आदि 
और अन्त न होगा उसका मव्य क्‍या होगा ? विपर्यस्त सत्वों को दृष्टि में ध्ंसार है । 
वस्तुतः वह संज्ञामात्र है, संसार नहीं हैं | और संसर्ता आत्मा भी नहीं है । 


आचार्य संसार का अभाव सिद्ध कर जाति-जरा-मरण आदि के पूर्वापर क्रम या सह 
क्रम का निषेध करते हैँ । जाति-जरा-मरण में यदि जाति पूर्व है. तो वह असंस्कृत 
धर्मों के समान जरामरण से रहित होगी । 

इस प्रकार जरामरण से रहित पदार्थ की जाति स्वीकार करने पर अमरणघर्मा 
देवदत्त की जाति माननों होगो । ऐसी अवस्था में संसार आदिमान्‌ होगा और अहेतुक 
होगा । यदि जाति से पूर्व जरामरण मानें, तो अजात का जरामरण मानना पड़ेगा । यदि 
जाति और जरामरण का सहभाव मानें तो जायमान का मरण माना पड़ेगा, जो कथमपि 
युक्त न होगा; क्योंकि जाति और मरण आलोकान्धकार के समान परस्पर अत्यन्त 
विरुद्ध हैं । उनकी एककालिकता नहीं बनेगी । 

आचार्य कहते हूँ कि जैसे संसार की पूर्व कोटि नहीं है, उसी प्रकार किसी भाव की 
पूर्व कोटि नहं। होतो; क्‍योंकि यदि कार्य को पूर्व और कारण को पद्चात्‌ मानें तो कार्य 
निहेंतुक होगा । यदि कारण को पूर्व और कार्य को पश्चात्‌ मानें तो कारण अकार्य 
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होगा । कार्य-कारण के इस प्रत्याख्यान से ज्ञान-ज्ञेय, प्रमाण-प्रमेय, साघन-सांध्य, अवयवा- 
वयद्वी, गुण-गुणी आदि सभी पदार्थों को पूर्व कोटि सिद्ध नहों होतो । 


१२. दु:खपरीक्षा 
( १२. दुःख की असत्ता ) 


पूर्वपक्षी आत्मा की सिद्धि के लिये एक अन्य पक्ष उठाता हैं। पांच उपादान-स्कन्ध 
दुःख हैं । उस्त दुख का आश्रय होना चाहिये । वह आत्मा हैं। माध्यमिक कहता हैं कि 
दुःखाश्रय आत्मा अवश्य सिद्ध होता, यदि दुःख होता । किन्तु दुःख को सत्ता के लिये 
उसका स्कक्‍यंकृतत्व या अहेतुकत्व बताना होगा । इन पक्षों में किसी के स्वीकार से उसकी 
सत्ता सिद्ध नहों होती । यदि मरण!न्तिक स्कन्धों को अपेज्ञा करके औपमपत्तिक स्कन्‍्धों 
का उत्पाद मानें तो दुख स्वयंकृत सिद्ध नहीं होगा । मरणान्तिक स्कनन्‍्धों से औपपत्तिक 
स्कन्त्रों को अतिरिक्त मानने पर उसका परकतत्व सिद्ध होता, किन्तु यह अउम्भव हैं; 
क्योंकि दु:ख के लिये हेतु-फल-सम्बन्ब की व्यवस्था आवश्यक है । 

वादी यह कहे कि दुःल्ल के स्वयंकृतत्व से मेरा अभिप्राय दुःख से ही दुश्ख के 
उत्पन्न होने का नहो है, अपितु यह है क पुदुगल के द्वारा वह स्वयमेव कृत हैं; दूसरे 
ने करके उसे नहीं दे दिया हैं । इप पर सिद्धान्ती कहता है मनुष्यों का दुःख प्नोपादान 
लक्षण है । उसे यदि पुद्गल ने स्वयं किया है, तो उस पुद्गल को बताइये; जिससे उस 
दुःख का स्वयकृतत्व सिद्ध हो। यदि जिस दुःख से पुद्गल स्वयं प्रज्ञप्त होता है, वह 
दु:ख उस पुदुगल के द्वारा कृत है, तो भेदेन यह बताइये क यह वह दुःख हैं' और 
“उसका यह कर्त्ता हैं! । अपि च, यह मानें कि मनुष्य के दुःख का उपादान पुद्गल हैं, 
और उसने उस दुःख को उत्पन्न किया है; तो यह निश्चित नहीं होगा कि जो स्वपुद्गल- 
कृत है, वह परपुदूगलकइृत भी अधश्य होता है। उपादान का भेद रहने पर भी पुदूगल 
का अभेद नहीं दिखाया जा सकता, क्‍योंकि उपादान से अतिरिक्त पुदगल को दिखा 
सकना अत्यन्त अशक्य है । 

दूसरी बात यह है कि यह दुःख स्वकृत है, तो वृत्ति-विरोध होगा; क्‍योंकि स्वात्मा 
में ही करणत्व तथा कतुत्व मानना पड़ेगा । परक्ृत दुःख भी नहों मान सकते; क्‍योंकि 
पर स्व से निष्पन्न नहा हैं । जो स्व से निष्पन्न नहीं है, वह अविद्यमान स्त्रभाव हैँ । 
स्वयं अविद्यमानस्वभाव दूसरे को क्‍या सम्पन्न करेगा ? दु:ख जद एक का कृत नहीं हैं, 
तो उभय-इत भी ठिद्ध नहीं होगा । उक्त न्याय से यदि दुःख का स्वयंकृतत्व, परकृतत्व 
सिद्ध नहीं हुआ तो दुःख की निहेंतुकता का प्रइन भो नहीं उठेगा; जैसे आकाश्-कुसुम की 
ुगन्धि के लिये निर्ेतुकता का प्रइन नहीं उठा सकते । आचार्य चन्द्रकीति कहते हैं कि 
उपर्युक्त न्याय से जब दु:ख सिद्ध नहीं होता, तो उसके आश्रयभूत आत्मा को सिद्धि का 
प्रश्न हो क्‍या है ? 


कै ऋ मध्यमकशास्त्र ( हिन्दो ) 


१३. संस्कारपरीक्षा 
( १३. संस्कारों की निःस्वभावता ) 

अब आचार्य पदार्थों की निःस्वभावता प्रकट करने के लिये संस्कारों की परीक्षा 
करते हैं | कहते हैं कि भगवान्‌ ने सर्व संस्कारों को मृषा ओर मोषधर्मा कहा है । 
( एतद्धि खलु भिक्षवः परम॑ सत्यं यदिदममोषधर्म निर्वाणम्‌, सर्वसंस्काराइ्च मुषा मोष- 
घर्माण इति ) [ मा० जश्ञा० १३-१ ]। अलातचक्रवत्‌ समस्त संस्कारों का आख्यान 
वितथ है । केवल निर्वाण मोषघर्मा नहीं हैं, सत्य है । इसके अतिरिक्त सव धर्म निःस्वभाव 
होने से शून्य हैं । ह 

यहाँ वादी शंका करता हैं कि मोषधर्मा होने से यदि सब संस्कार मृषा है, तो 
आपका यह कहना भी कि 'कोई पदार्थ नहीं है, मृषा दृष्टि होगी। आचार्य कहते हैं कि 
सर्व संस्कारों की मोषघर्मता अवश्य है, किन्तु हमारा यह वचन कि 'मोषधर्मा सभी मृषा 
हैं, हमने क्या मोषण ( वंचना ) किया ? अवश्य ही यदि कोई सतृ-पदार्थ होता और 
उसका हम अपवाद करते तो हमारी दृष्टि अभाव-दष्टि होती, और उसे आप मिथ्या- 
दृष्टि कह सकते । 
माध्यमिक अभाववादी नहीं 


वादीं कहता है कि उपर्युक्त आगम ने यदि अभाव-दृष्टि का भी प्रतिपादन नहीं 
किया तो क्‍या करता है ? आचार्य कहते हैं कि भगवान्‌ के ये वचन शून्यता ( स्वभाव का 
अनुत्पाद ) के प्रकाशक हैं। चन्द्रकीति यहां अनवतप्तह्नदापसंक्रमण सूत्र का एक सूत्र 
उद्धृत कर कहते हैं--जो प्रत्ययों से उत्वन्न होता है, वह वस्तुत: अनुत्षन्न ही है; क्योंकि 
उसकी स्वाभाविक उत्पत्ति नहीं है । प्रत्ययाधीन उत्पत्ति से ही शनन्‍्यता उक्त हो जाती 
है । ऐसी शून्यता को जानने वाला प्रमाद नहीं करता | (म० शा० १३-२ ) 

वादी कहता है कि यह आगम भावों का अनवस्थायित्वमात्र बतलाता है, भावों के 
स्वभाव का अनुत्पाद नहीं । भावों का स्वभाव है, क्योंकि उनका परिणाम देखा जाता 
हैं । इसके अतिरिक्त एक ओर तो माध्यमिक भावों को अस्वभाव मानते हैँ, दूसरी ओर 
उसमें शून्यता-धर्म भो मानते हैं । किन्तु यदि धर्मी नहीं है, तो तदाश्रित धर्म कैसे उप- 
पन्‍न होंगे ! अतः विपरिणामादि की सिद्धि के लिये उन्हें भाव-स्वभावता माननी होगो । 

आचार्य कहते हैं कि यदि भावों के स्वभाव स्थित हैं, तो अन्यथाभाव किसका 
होगा ? जो धर्म जिस पदार्थ को किसी प्रकार नहीं छोड़ता वह उसका स्वभाव कहा जाता 
हैँ; जेसे अग्नि की उष्णता। यदि भावों का स्व-भाव मानें तो उनका अन्यथात्व 
( रूपान्तरता ) नहीं बनेगा । यदि भाव अपनी प्राकृत अवस्था में ही वर्तमान रहेंगे, 
तो उनका अन्ययात्व कैसे उपपन्न होगा । युवक जब युवावस्था में ही वर्तमान है, तब 
उसका अन्यथात्व नहीं होगा । वादी के सिद्धान्त में अवस्थान्तर-प्राप्ति से भी अन्यथात्व 
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नहीं होना; क्‍योंकि युवक का अन्यथात्व उसकी जीर्णता है। यदि युवक पूर्ववत्‌ है तो 
उससे अन्य की ही जोर्णता माननी होगी। अन्य युवा की जीर्णता से भी उसकी जीर्णता 
है, तो उसका जरा से सम्बन्ध निः्प्रयोजन होगा । यदि कहें कि युवा का ही अन्यथाभाव 
होगा, तो यह ठोक नहीं हैं; क्‍योंकि जो जरावस्था-प्राप्त नहीं है, वह युवा है। उसे कोई 
जीर्ण भी माने तो एक में परस्पर दो विरुद्ध अवस्थाएँ माननी पड़ेगी । 

यदि आप कहें कि क्षीरावस्था के परित्याग से दधि-अवस्था आतो है, अतःक्षीर 
दि नहीं होता, तो हम कहते हैं कि क्या उदक का दघिभाव होगा ? इस प्रकार तो 
सस्वभाववाद में आप किसी तरह परिणमन नहीं सिद्ध कर सकते । 


आपका यह आक्षेप कि शन्‍्यता के आश्रय के लिये माध्यमिक को भावों को सस्वभाव 
मानना पड़ेगा, ठीक नहीं है। अवश्य ही शून्यता का कोई धर्म होता तो उसके आश्रय 
के लिये भावों की सस्वभावता भी होती । किन्तु ऐसा नहों है । हमारे मत में शून्यता 
सब धर्मों का सामान्य-लक्षण है । इसलिये कोई अशून्य धर्म नहीं है। जब अशून्य पदार्थ 
नहीं है, "और अशून्यता नहीं है, तब प्रतिपक्ष ( अशून्यता ) से निरपेक्ष होने के कारण 
शुन्यता भी नहों होगी । जब शून्यता नहीं है, तो उसके आश्रित पदार्थ की भी सत्ता 
नहीं है । हमारा यह पक्ष सुसंगत है । 

पूर्वपक्षी कहता है कि भगवान्‌ ने विमोक्ष के लिये शून्यता, अनिमित्तता, अप्रणि- 
हितता का निर्देश किया है यह सौगत वचन की अन्य सबसे असाधारणता है। अन्य 
तोथिकों के वाद-मोह से अभिभूत इस जगत्‌ को शिक्षा को देने के लिये भगवान्‌ बुद्ध ने 
जगत्‌ में नेरात्म्योपदेश के ५दीप को जलाया था। किन्तु आपने तथागत के प्रवचन का 
व्याख्यान करने के व्याज से शून्यता का ही प्रतिक्षेप कर दिया ! 


सिद्धान्ती कहता हैं कि आप अत्यन्त विपर्यास के कारण निर्वाणपुर-गामी शिव एवं 
सरल मार्ग को छोड़कर संसार-कान्तार-गामी मार्ग का अनुसरण कर रहे हैं। आपको 
जानना चाहिये कि निरवशेष क्लेश-व्याधि के चिकित्सक महावेद्यराज बुद्ध ने कहा है कि 
“मिथ्या दृष्टियों से अभिनिविष्ट लोगों का निस्सरण ( अप्रवृत्ति ) ही शून्यता है । किन्तु 
जो शून्यता में भी भावाभिनिवेश ( शून्यता एक तत्त्व है ( ऐसा अभिनिवेश ) करेंगे, वे 
असाध्य है” क्योंकि हमारे उपदेश से उन्हें ( अभिनिवेशी को ) सकल कल्पना से ब्यावृत्त 
मोक्ष कँसे होगा ? जैसे कोई किसी से कहे कि मैं तुम्हें पैसा दृगा, तो दूसरा कहे कि 
“आप मुझे वही दें, कि “पष्य नहीं दू'गा” । ऐसे व्यक्ति को पण्याभाव का ज्ञान नहीं 
कराया जा सकता । इसी प्रकार जिन्हें शून्यता में भी भावाभिनिवेश हो जाय, उसे 
अभिनिवेश से कौन निषेघ कर सकता है? ऐसे दोष-संज्ञों का परम चिकित्सक तथागत ने 
अ्रत्याश्यान किया है । ( म० शा० १३-८ ) 


डर मध्यमकशास्त्र ( हिन्दी ) 


१४, संसगंपरीक्षा 
( १४-संसगंवाद का खंडन ) 

आचार्य भावों की निःस्वभावता सिद्ध करने के लिये पदार्थों के संसर्गवाद का 
खण्डन करते हैं । पूर्वपक्षी कहता है कि भावों की सस्वभावता है, क्योंकि उनका संसर्ग 
होता है । संस्कारों का भी परस्पर संसर्ग होता है । जब यह कहा जाता है. कि चक्षुवि- 
ज्ञान चक्षु ओर रूप की अपेक्षा करके ( प्रतीत्य ) उत्पन्न होता है तो उससे तीनों का 
संनिपात या स्पर्श अभिप्रेत है। स्पर्श से वेदना आदि होते हैं। इसी प्रकार संज्ञा और 
बेदना संसृष्ट हैं । इन्हें असंसृष्ट धर्म नहों कहते । अतः संसर्ग भावों की सस्वभावता को 
सिद्ध करते हैं । 

आचार्य समाघान करते हैं कि इनका संसर्ग सिद्ध नहीं होता; क्योंकि द्रष्टन्य (रूप), 
दर्शन ( चक्षु ) ओर द्र॒ष्टा ( विज्ञान ) में किन्‍्हीं दो या तोन में (सर्वशः ) संसर्ग नहीं 
होता । इसी प्रकार राग-रक्त-रञ्जनीय, द्वेष-द्वि -द्ेषणोय तथा श्रोत्र-भ्ोता-भ्रोतग्य का 
भी संसर्ग नहों होता | संसर्ग के लिखे द्रष्टव्यादि में परस्पर अन्यता होनो चाहिये । 
तभी क्षीरोदक के समान वे अन्योन्य संसृष्ट होंगे । किन्तु इनमें अन्यत्व सिद्ध नहीं किया 
जा सकता, इसलिये इनमें संसर्ग भी नहीं होगा । इतन। हो नहीं कि कार्यकारण रूप 
में अवस्यित द्रष्टभ्यता आदि परस्पर अन्यता असंभव है, प्रत्युत अत्यन्त भिन्‍न घटपटादि 
में भी परस्पर अन्यता सिद्ध नहीं होतो । 
वस्तु-भेद को अपारमा्थिकता 


अन्य पट की अपेक्षा से ही घट को पट से अन्य कहा जाता है । आचार्य कहते हैं 
कि पट में घट को अपेक्षा से अन्यता है, यही यह सिद्ध करता है कि फट स घट अन्य 
नहीं है; क्योंकि नियम हैं कि जिसकी अपेक्षा से जो वस्तु होती है, वह उससे अन्य नहीं 
होती, जैसे--बीजांकुर । यदि घट पट को अन्यता को अपेक्षा अन्य हैं, तो वह पटा- 
तिरिक्त अन्य वस्तुओं से भी अन्य है । ऐसी दशा में पट-निरपेक्ष एक-एक घट अन्य 
होंगे; क्योंकि जो जिससे अन्य है, वह उसके बिना भी सिद्ध होगा--जैसे कोई भी घट 
अपने स्वरूप की निष्पत्ति में पट की अपेक्षा नहीं करता । इस प्रकार जब पट के बिना 
भी घट का अन्यत्व सिद्ध होता है, तब उम्र पट-निरपेक्ष घट का परत्व भो सिद्ध होगा । 
किन्तु पट-निरपेक्ष एक-एक घट का अन्यत्व दुष्ट नहीं है। इसलिये घट का अन्यता 
स्वीकार करनेवाले पक्ष में जिसकी अपेक्षा से अन्यता अभीष्ट है, उसो से यह भी स्पष्ट 
होता है कि उसकी अपेक्षा से अन्यता नहीं है । 
पूर्वपक्षी एक तर्क करता हैं कि आपके मत में किसी की अपेक्षा पे किसी में अन्यता 
नहीं है, तो आपका यह कहना भी संभव न होगा कि “अन्य की प्रतीति से हो किसी 
में अन्यता आती है, इसलिये वह उससे अन्य नहीं है ?” पिद्धान्ती कहता है कि पदार्थों 
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की अन्यतासिद्धि परस्परापेक्ष है ! इसलिये हम लछोक-व्यवहार में किसी की अन्यता कहते 
हैं । वस्तुतः परीक्षा करने पर किसी की अन्यता सिद्ध नहीं होती । 

पूर्वपक्षी कहता है छोंक-संवृति से आप घट पट की भाँति बीजांकुर में भो अन्यता 
व्यपदेश क्‍यों नहीं करते ? बन्द्रकीति इसका उत्तर देते हैं कि लोक घट पट के समान 
बीजादूुर की अन्यता में प्रतिपन्‍न नहीं है। ऐसा मानने पर घट पट के समान 
बीजाझूर में भी जन्य-जनकभाव नहीं होगा, और बीजाड्ुर में यौगपद्म ( एककालिकता ) 
भी मानना पड़ेगा । 
सामान्य-विदेष को अन्यता नहीं 

यहाँ वैशेषिक अपना पक्ष उठाता है कि हम किसी पदार्थ में पदार्थान्तर की अपेक्षा 
करके परबुद्धि नहीं मानते । सामान्य विद्येष ही अन्यत्व है वह जिससे समवेत ( संबद्ध ) 
होता है, वह वस्तु पदार्थान्‍्तरनिरपेक्ष होकर भी पर होती है। इसलिये आपके उक्त 
समरत दोष मेरे पक्ष में नहीं छगते । 

सिद्धान्ती समाघान करता है कि आपका पक्ष तब ठीक हो जब अन्यता सिद्ध हो, 
किन्तु यह सर्वथा असिद्ध है। यह बताइये कि अन्यत्व अन्य में कल्पित है? या अनन्य में ? 
प्रथम पक्ष में अन्यत्व-परिकल्पना व्यर्थ है, क्योंकि अनायास ही अन्‍्यत्वेन व्यपदिष्ट 
पदार्थ में आप अन्यत्व की कल्पना करते हैं । द्वितीय पक्ष भी ठीक नहीं है, क्‍योंकि 
अनन्य एक होता है, जो अम्य का विरोधी है। अतः अनन्य में विरोधी अन्यत्व कैसे 
रहेगा । 

पूर्वपक्षी संसर्गवाद को प्रकारान्तर से पुष्ट करता है । कहता है कि दर्शातादि का 
त्रिकसंनिपात ( तीन का स्पर्श ) है; क्‍योंकि दर्शनादि स्पष्टतः उपलब्ध हैँ । सिद्धान्ती 
कहता है कि आपके मत में दर्शनादि का संसर्ग एकत्वेन परिकल्पित है, या अन्यत्वेन । 
एकत्व पक्ष में ससग॑ नहीं बनेगा; क्योंकि उदक-निरपेक्ष क्षीर का उदक से संसर्ग नहीं 
होता । अन्यत्व पक्ष भी असिद्ध है; क्योंकि उदक से पृथक रहकर क्षीर उदक से संसृष्ट 
नहीं होता । यदि पूर्वपक्षी कहे कि संसर्ग न हो किन्तु संसुज्यमान-संसृष्ट -संश्रष्टा तो हैं, 
संसर्ग के बिना असंभव होंगे ? आचार्य कहते हैं कि जब संसर्ग ही नहीं है तो संसुज्यपा- 
नादि की सत्ता कहाँ से सिद्ध होगी । 

चन्द्रकी ति इस संसर्गवाद का निषेध केवल तकों के आधार पर नहीं करते, 
भगवदवचन भी उद्घुत करते हैं कि चक्षु वस्तुतः नहीं देखता है। यह संयोग-वियोग 
विकल्पमा न्न है । (म० शा० १४-८ ) 

१५, स्वभावपरीक्षा 
( १५. निःस्वभावता की सिद्धि ) 


#-...म 


नाध्यमिकका रिका के पंचदद् प्रकरण में आचाय निःस्वभावता के सिद्धान्त का 


डंडे मध्यमकणास्त्र ( हिन्दी ) 


'समारम्भ के साथ समर्थन करते हैं, और आचार्य चन्द्रकीति उसकी पुष्टि के लिये सर्वा- 
स्तिवाद, विज्ञानबाद आदि का ख़ण्डन करते हुए सस्वभाववाद की विकट परीक्षा करके 
उसे ध्वस्त करते हैं । 


बौद्धों में एकदेशी कहता है कि भावों का स्वभाव है; क्योंकि उसकी निष्पत्ति के 
लिए हेतु -प्रत्ययों का उपादान होता है । उपादान. खपुष्प के लिये नहीं होता, अंकुर की 
निष्पत्ति के लिये बोज का तथा संस्कार के लिये अविद्या का उपादान होता है । 


सिद्धान्ती कहता है कि यदि संस्कार और अंकुरादि सस्वभाव हैं और वर्तमान हैं; तो 
इनके लिये हेतु-प्रत्यय व्यर्थ हैं। जिस प्रकार वर्तमान ध्षंस्कारादि की भयोनिष्पत्ति के 
लिये अविद्यादि का उपादान व्यथं है, उसी प्रकार समस्त भावों की विद्यमानता हेतु- 
प्रत्यय के उपादान को व्यर्थ सिद्ध करती है । अतः हेतु-प्रत्ययों के द्वारा भावों का स्वमाव 
सिद्ध नहीं होता । यदि कहो कि उत्पाद से पूर्व स्वभाव अविद्यमान है, हेतु-प्रत्ययों की 
अपेक्षा से पश्चात्‌ उसका उत्पाद होता है, तो ऐसी स्थिति में स्वभाव कृतक होगा । किन्तु 
जो स्वभाव है, वह कृतक कैसे होगा? उसका स्वत्व ही जब उसकी सत्ता है (स्वो भावः), 
तब उसे नियमतः अकृतक होना चाहिये । जैसे--अग्नि की उष्णता या अन्य पद्मरागादि 
का पद्मरागादिस्वभाव । 


आचार्य चन्द्रकीति कहते हैं कि स्वभाव की अकृतकता लोक-व्यवहार से व्यवस्थित 
है । उसके आधार पर हमने भी अग्ति की उष्णता को अग्नि का स्वभाव मान लिया 
है । वस्तुतः औष्ण्य भी अग्नि का स्वभाव नहीं हो सकता; क्‍योंकि अग्नि की उत्पत्ति 
मणि-इन्धन-आदित्य के समागम से तथा अरणि के निर्धषंणादि के कारण हेतु-प्रत्ययापेक्ष 
है । अग्नि से अतिरिक्त उसकी उष्णता सम्भव नहीं है, अतः जल की उष्णता के समान 
अस्नि की उष्णता भी उसका स्वभाव नहीं होगी; प्रत्युत उसका म्रौष्ण्य हेतु-प्रत्यय-जनित 
होने से कृत्रिम है । 
पूर्वपक्षी कहता है कि 'उष्णता अग्नि का स्वभाव हैं यह सर्वजन प्रसिद्ध है। चन्द्र- 
कीति कहते हैं कि हमने कब कहा कि यह वाद प्रसिद्ध नहीं है। हम छोग तो इतना ही 
कहते हैं कि उष्णता स्वभाव नहीं हैं; क्योंकि वह स्वभाव-लक्षण से वियुक्त है। लोक 
अविद्या-विपर्यास से निःस्वभाव को हो स्वभावत्वेन प्रतिपन्न करता है और उसके अनुसार 
आख्यान करता है कि “उष्णता अग्नि का स्वलक्षण है' । बालजन की प्रशिद्धि के अनुसार 
ही भगवान्‌ ने अभिषर्म में भावों का सांवृत स्वरूप व्यवस्थापित किया है । किन्तु जिनका 
अविद्या-तिमिर नष्ट हो चुका है, ऐसे प्रज्ञाच क्षुवाले आर्य लोगों की दृष्टि पे विचार करें 
तब बालजन की कल्पित सस्वभावता उपलब्ध नहीं होगी। फलतः आर्य परहित की दृषि 
-से कहता है कि “भावों का स्वभाव नहीं है । 


१५. स्वभावपरीक्षा ४५ 


स्वभाव का लक्षण 

यहाँ आचार्य स्वभाव का* अपना लक्षण बताते हैं कि 'स्वभाव पर-निरपेक्ष तथा 
अकृत्रिम होता है' । चन्द्रकीति उसकी व्याख्या में कहते हैं कि 'स्वों भाव: इस व्युत्पत्ति 
से पदार्थ का आत्मोय रूप स्वभाव है । आत्मीय रूप वही होगा जो अक्रृत्रिम होगा । जो 
जिसका आयत्त है, वह भी उसका आत्मीय है; जैप्ते-स्वभुत्य, स्वजन । इस प्रकार पर- 
सापेक्ष और कृत्रिम पदार्थ स्वभाव नहों होंगे । अतएवं अग्नि की उष्णता हेतु-प्रयय से 
प्रतिबद्ध होने के कारण, पूर्व में न होकर पश्चात्‌ होने के कारण, कृतक है; और अग्नि 
का स्वभाव नहीं है। इस प्रकार अग्ति का निजरूप अक्रृत्रिम है, जो काल्त्रय में 
अग्यभिचारी है । 

अब प्रदन यह है कि स्वभाव के इस लक्षण के अनुसार अग्नि का स्वभाव क्‍या है ? 
इसके उत्तर में माध्यमिक परमार्थ का संकेत करता है कि स्वरूपतः ( स्वलक्षणतः ) 
स्वभाव “नहीं है! किन्तु “नहीं है” भी नहीं है (न तद्‌ अस्ति न चापि नास्ति स्वरूपतः) । 
इस रहस्य से श्रोताओं को उत्त्राप्त न हो, इसलिए सांवुतिक आरोपण से कहा जाता है 
कि स्वभाव है ।' ह 

भगवान्‌ का वचन है कि अपरमार्थ धर्मों की देशना और श्रवण होगा । वह केवछ 
समारोपित कर्मों से ही देशित या श्रुत होता है । दो पदार्थ उपलब्ध है, उन्हें अविद्या- 
विरहित आर्य जिस रूप में अपने दर्शन का विषय बनाता है बही उसका स्वभाव है | 

प्रषएम उठता है कि अध्यारोप के कारण यदि स्वभावातिरिक्त वाद सिद्ध होता हैं, तो 
वस्तु की अस्तिता का स्वरूप क्‍या है ? चन्द्रकीति उत्तर में कहते हैं कि जो धर्मों को 
धर्मता है, वही उसका स्वरूप है ( या सा धर्माणां धर्मता सैव तत्स्वरूपम्‌ ) । घर्मों की 
धर्मता क्‍या है ? धर्मों का स्वभाव । स्वरूप क्‍या है? प्रकृति क्‍या है ? धून्यता । शून्यता 
क्या है ? निःस्वभावता । निःस्वभावता क्‍या है ? तथता । तथता क्‍या है? तथाभाव, 
अविकारिता, सदेव स्थायिता । परनिरपेक्ष तथा अक्रत्रिम होने के कारण अम्न्‍्यादि का 
अनुत्पाद ही उसका स्वभाव है । 

आचार्य चन्द्रकीति कहते हैं इस विवेचन से यह स्पष्ट होता है कि आचार्य ने 
अविद्यातिमिर के प्रभाव से उसी का परनिरपेक्षता अक्रत्रिमता आदि लक्षण किया है । 
भावों को यही अनुत्पादात्मकता स्वभाव है, जो अकिश्चित्‌ होने से अभावमात्र एवं 
अस्वभाव है । अतः किसी प्रकार भावों का स्वभाव सिद्ध नहीं होता । 

वादी कहता है कि आपके मत में भावों का स्वभाव न हो, परभाव तो है; क्योंकि 
उसका आप प्रतिषेध नहीं करते । परभाव स्वभाव के बिना असंभव है, अ0: स्वभाव भो 
मानना पड़ेगा । सिद्धान्ती कहता है कि स्वभाव के अभाव में परभाव भी कहाँ होगा ? 
इतना हो नहीं, स्वभाव और परभाव के अभाव में भावमात्र नहीं होगा । इस प्रकार 


४६ मध्यमकंशास्त्र ( हिन्दो ) 


भाव के प्रतिषेघ से अभाव भी प्रतिषिद्ध होता है। यदि भाव नाम से कुछ होता तो 
उसका अन्यथाभाव अभाव होता। जब घटादि भावरूप से असिद्ध हैं तो उस अविद्यमान 
स्वभाव के अन्यथधात्व ( अभाव ) का प्रइन ही कहाँ है ? आचार्य कहते हैं कि स्वभाव, 
परभाव, अभाव, भाव ये सर्वथा अनुपपन्न हैं। जो अविद्या-तिमिर से उपहत लोग 
इसकी सत्ता स्वीकार करते हैँ, वे बुद्ध-शासन के तत्व को नहीं जानते । 

यहाँ आचार्य चन्द्रकोरति सर्वास्तिवाद और विज्ञानवाद का खंडन कर बुद्ध-वचनों का 
दिनियोग माध्यमिक पक्ष में करते हैं । 


चन्द्रकीति कहते हैं कि कुछ लोग तथागत के प्रवचन का अपने को अविपरीत 
व्याख्याता समझते हैं, और कहते हैं कि पृथिवी का स्व भाव काठिन्य है, वेदना का स्वभाव 
विषयानुभव है, आदि । विज्ञान अन्य है, रूप अन्य है, वेदना अन्य है। इस प्रकार 
इनकी परभावता है | वर्तमानावस्था का विज्ञानादि भाव है, वह अतोतावस्थापन्न होकर 
अभाव होता है । 

आचार्य के कथनानुसार इन मान्यताओं को मानने वाले प्रतीत्य-समृत्पाद के परम 
गंभीर तत्व को नहीं जानते; क्योंकि स्वभाव-परभावादि का अस्तित्व उपपत्ति-विरुद्ध है । 
किन्तु तथागत उपपत्ति विरुद्ध पदार्थों के स्वभाव का वर्णन नहीं करते । सोपपत्तिक ओर 
अःवसंवादक होने से बुद्ध-वचन का प्रामाण्य है | बुद्ध-बचन का आगमत्व सिद्ध है; क्‍योंकि 
वह प्रक्षीणदोष आप्त के द्वारा आगत है । तत्वों का आगमन कराता है, अथवा तत्व के 
प्रति अभिमुख है या उसका प्रतिगमन करता है, और उसका आश्रय लेकर लोक निर्वाण- . 
गामी होता है । अन्य मत उपपत्ति-वियुक्त हैं, आगमाभास हैं । उनका प्रामाण्य व्यवस्थित 
नहीं है। स्वभाव, परभावादि का दर्शन युक्ति-विधुर है, अतः तत्त्व नहीं है। इसलिये 
आचार्य नागार्जुन कहते हैं कि मुमुक्षुओं के लिये भगवान्‌ ने आर्यकात्यायनाववाद सूत्र 
से अस्तिवाद, नास्तिवाद दोनों का प्रतिषेध किया है; क्योंकि भगवान्‌ को भावाभाव 
के अविपरीत स्वभाव का यथावस्थित ज्ञान है। उन्होंने भावाभाव उभय का प्रतिषेघ 
किया है, अतः पदार्थों का भाव या अभाव-दर्शन तत्व नहीं हो सकता । 

( यद्भ्यसा कात्यायनायं लोको5स्तितां वाभिनिविष्टो नास्तितां च। न तेन परि- 
मुच्यते । जातिजराव्याधिमरणशोकपरिदेवदुःखदौर्मनस्योपायासेम्यो न परिमुच्यते । 
पाश्चगतिकात्संसा रचारकागारबन्धनान्न परिमुच्यते”” । ) 

अस्तीति काश्यप ! अयमेको5न्तो नास्तीति काइ्यप ! अयमेकोउन्त: । यदेनयोरन्त- 
योर्मध्यं तदरूप्यमनिदर्शनमप्रतिष्ठमनाभासमनिकेतनमविज्ञप्तिकमियमुच्यते काश्यप मध्यमा 
प्रतिपद्ध माणां भूतप्रत्यवेक्षेति | तथा-- 

अस्तीति नास्तीति उभे5पि अन्‍्ता छुद्धी अशुद्धीति इमेइपि अन्ता । 
तस्मादुभे अन्तविवर्जयित्वा मध्येपि स्थानं न करोति पण्डितः ॥ 
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आचरर्य कहते हैं कि यदि अम्स्‍्यादि का स्वभाव है, तो उस विद्यमान सद्वस्तु का 
अन्यथामाव कैसे होगा ? क्‍योंकि जिसका प्रकृतित: अस्तित्व है, उसका नास्तित्व कैसे 
सम्भव होगा । प्रकृति का अन्यथाभाव किसी प्रकार सिद्ध नहीं किया जा सकता। किन्तु 
यादी 'प्रबन्धोपरम' ( प्रवाह का विच्छेद ) विनाश का हक्षण मानना है । उसके मत में 
समी वस्तुएँ जल को उष्णता के समान विपरिणामधर्मी हैं, अतः सिद्ध है कि पदार्थों में 
कहीं स्वभावता नहीं है । आचार्य कहते हैं कि अन्यथात्व उपलम्यमान नहीं है, क्योंकि 
खपुष्प के समान जो प्रकृत्या अविद्यमान है, उसका अन्यथात्व कैसा ? तथा प्रकृत्या 
( स्वभावेन ) जो विद्यमान है, उसका भी अन्यथात्व कँसा ? 
द॒ न्‍्यवाद उच्छेद या शाइवतवाद नहीं 

आचार्य कहते हैं कि सिद्धान्त में अन्यथात्व दर्शन से पदार्थों की जो निःस्वभावता 
सिद्ध की गयी है, वह परमत में प्रसिद्ध अन्यथात्व दर्शन की दृष्टि से है; क्‍योंकि स्ब॒मत 
में कभी किसी का अन्यथात्व अभिप्रेत नहीं है । आचार्य निष्क्ृष्टार्थ करते हैं कि प्रकृति 
तथा धर्म अत्यन्त अविद्य मान एवं अस्वभाव हैं | इनमें जो भावों के अस्तित्व-नास्तित्व 
की परिकल्पना करते हैं, वे शाइवतग्राहो .अस्तिवादो हैं या उच्छेदद्रष्टा नास्तिवादी हें । 
इसलिये तत्वग्राही विचक्षण को अस्ति-नास्तिवाद का आश्रयण नहीं करना चाहिये । 
( म० श्ञा० १५.१० ) जिसके मत में भावों का स्वभाव ही अम्यपगत नहीं हैं, उसके 
मत में ज्ञाइवतत या उच्छेदवाद केसे बनेगा ? 

वादी कहता है कि आप निःस्वभाववादो हैं, भावदर्शन नहीं मानते । अतः भावों का 
शाहवत-दर्शन न मानें, यह ठीक हो सकता है, किन्तु उच्छेद-दर्शन मानना होगा । चन्द्र- 
कीति कहते हैँ कि भाव-स्वभाव का अम्ण्पग्म कर पहचात्‌ उसका अपवाद करें तो 
अभाव-दर्शन प्रसक्त होगा | जैसे तैमिरिक का उपलब्ध केश वितेमिरिक को किद्धिद्‌ 
उपलब्ध नहीं होता और वह नास्ति कहता हैं। इससे यह नहीं सिद्ध होता कि वित॑- 
मिरिक का प्रतिबेव्य कोई सत्‌ है । इस प्रकार माध्यमिक विवर्यस्त लोगों के मिथ्या- 
भिनिवेश की निवृत्ति के लिये भावों के अस्तित्व का प्रतिषेवर करता हैं। यह कहने मात्र 
से उस पर उच्छेदद्रष्टा होने का आरोप नहीं लगाया जा सकता । 


'विज्ञानवाद में उच्छेद और शाश्वतवाद का परिहार नहीं 

चन्द्रकीति विज्ञानवाद पर आक्षेप करते हैं, ओर सिद्ध करते हैं कि उनके सिद्धान्त 
से अन्तद्वय का परिहार नहीं होता । विज्ञानवादी चित्त-चेत्त को परतन्त्र सत्ता स्वीकार 
करते हैं, और उनकी परिकल्पित स्वभावता नहीं मानते । इसलिये अस्तित्व-दर्शन का 
परिहार करते हैं । इस प्रकार. वस्तु की परतन्त्र सत्ता को संक्‍्लेश और ब्यवदान का 
निमित्त मानते हैं, और उसके सदुभाब से नास्तित्व दर्शन का खण्डन करते हैं। किन्तु 
उनके मत में परिकल्पित अविद्यमान है, और परतन्त्र विद्यमान है। इसलिये दर्शन-द्बय 
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का उपनिपात है । अतः विज्ञानवाद में अन्तद्गय का परिहार नहीं सिद्ध होता। वस्तुतः 
हेतु-प्रत्यय-जनित होने के कारण किसी की सस्वभावता मानना सर्वथा अयक्त है । 
इसछिये मध्यमक-दर्शन में हो अस्तित्व-नास्तित्व दर्शन का परिहार होता है, सर्वास्तिवाद 
या विज्ञानवादी दर्शनों में नहीं । विज्ञानवाद माध्यमिकसम्मत परमार्थ-दर्शन का उपाय 
है, अतः साम्मितीयों की तरह वह नेयार्थ" है । भगवान्‌ ने महाकरुणा के अधीन होकर 
निम्न भूमि के विनेयों के अनुरोध से विज्ञानवाद की देशना की है । 


१६ बन्धमोक्षपरीक्षा 
( १६. संसार की सत्ता का निषेध ) 

वादी कहता हैं कि संप्तार का सदभाव है. इसलिये भावों का स्वभाव मानना होगा । 
संसार या संसृति एक गति से गत्यन्तर का गमन है” । भावों का स्वभाव न हो तो 
किसका गत्यन्तर में गमन होगा ? 

सिद्धान्ती कहता है--भावों का स्वभाव तब होगा जब संसार हो, किन्तु वह असिद्ध 
है । प्रदन है कि संस्कारों का संसरण होता है या सत्वों का ? जिन संस्कारों का संसरण 
होता है, वे नित्य हैं या अनित्य ? नित्य निष्क्रिय होते हैं, अतः नित्य संस्कारों का संसरण 
असम्भव है । अनित्य उत्पाद के समन्‍्तर विनष्ट होते हैं, और विनष्ट अविद्यमान होने के 
कारण वन्ध्यासुत के संस्कारों के समान कहों गमन नहीं कर सकते; अतः उनका भी 
संसरण असिद्ध है | संस्कार अनित्य है, फिर भो वे हेतु-फल की सम्बन्ध-परम्परा से अवि- 
च्छिन्‍्न रहते हें, और सन्तान से प्रवर्तित होकर संसरण करते हैं--यह पक्ष भी ठीक नहीं 
है । क्योंकि कार्य-कारण में कार्य कहीं से आगमन नहीं करता, और कहीं गमन नहीं 
करता; अतः उसका संसरण नहीं होगा । इसी प्रकार नष्ट कारण भी कहीं से आगमन 
नहीं करता, ओर कहीं गमन नहीं करता । वस्तुतः संस्कार के अतिरिक्त अतीत और 
अनागत की कल्पना असिद्ध है; क्योंकि उसके नष्ट और अजात रूप अविद्यमान होते हैँ । 

यदि कोई कहे कि उत्तर क्षण के उत्पन्त होने पर पूर्व का संसरण होता है, तो यह 
तब सम्भव है जब पूर्वोत्तर क्षण एक हो । किन्तु उनका एकत्व सम्भव नहीं है; क्योंकि: 
उनमें कार्यकारण भाव इष्ट है। एक मानने पर पूर्व-उत्तर क्षण का व्यपदेश भी नहीं 
होगा, और पूर्व क्षण नष्ट हुआ! इसके कहने का कोई अर्थ नहों होगा; क्योंकि उत्तर 
क्षण से अव्यतिरिक्त होगा । इसी प्रकार पूर्व क्षण के अभिन्‍न होने के कारण “उत्तर-क्षण 
उत्पन्त हुआ' इस वाक्य का कोई अर्थ नहीं होग्रा । पूर्व और उत्तर क्षणों की भिन्‍नता 
मानें, और उनका संसरण मानें तो अर्हतों का भो संसरण होगा; क्योंकि पृथग्जन की 
संसार में उत्पत्ति होती है । इतना ही नहीं, बल्कि प्रदीपान्तर के प्रज्वलित होने पर 
निर्वात प्रदीप की भी ज्वलन-प्रतीति माननी होगी । 


१. द्रष्टव्य-म० शा० पृ० १२० । 
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फिर प्रइन होगा कि क्‍या नष्ट, अनष्ट अथवा नव्यमान पूर्व क्षण से उत्तर क्षा का 
उदय होता है ? प्रथम पक्ष ठीक नहीं है, अन्यथा वह्नलि-दग्ध बीज से अंकुरोदय होगा । 
द्वितीय पक्ष में बीज के अविक्रुत रहने पर भी अंकुरोदय मानना होगा, जो अहेतुक होगा । 
तुतीय पक्ष असिद्ध है, क्‍योंकि नष्टानष्ट से अतिरिक्त नह्यमान की सत्ता नहीं है । 2५ 
प्रकार से पूर्वोत्तर क्षण-व्यवस्था और कार्यकारण-व्यवस्था नहीं होग', ओर सन्‍्तान नहीं 
बनेगा । इन दोनों के अभाव में “अनित्य संस्कारों का संसार है” यह पक्ष नहीं बनेगा । 
जैसे संस्कारों के संसार का निषेध है, उसी भश्रकार 'सत्वों का संसार है!'--यह पक्ष भो 
निषिद्ध होता है । 

आचार्य यहाँ उस पक्ष का निराकरण करते हैं, जो आत्मा को संस्कारों के समान 
लित्य-अनित्य न मानकर उसकी अवक्तब्यता में प्रतिपन्‍न है, और पुदुगल का संसरण 
मानता है । आचार्य कहते हैं कि आत्मा स्कन्‍्धायतन-घातु-स्वभाव नहीं है, और न उससे 
अतिरिक्त ही है । आत्मा स्कन्धायतन-धातुमान्‌ नहीं है, और स्मन्‍्धायतन घातुओं में भी 
नहीं है । इसी प्रकार आत्मा में भी स्कन्धायतन धातु नहीं हैं । 

आचार्य संसार का एक विद्येष प्रकार से खण्डन करते हैं। वे वादी से पूछते हैं 
कि हम मनुष्योपादान ( मानव जीवन के लिये इन्द्रियादि समस्त उपकरण )से देवो- 
पादान में जब जाते हैं, तो मनुष्योपादान का त्याग करके अथवा विना त्याग किये 
देवोपादान ग्रहण करते हैं? प्रथम पक्ष में पूर्वोपादान के परित्याग और उत्तर के 
अनुपादान के अन्तराल को पंच उपादान स्कन्‍्धों से रहित मानना होगा । जो अनुपादान 
और स्कन्‍्ध-रहित होगा, वह अवद्य ही निहेंतुक होगा और उसकी सत्ता न होगी । 
द्वितीय पक्ष भी उपपन्न नहीं है, क्योंकि पूर्व के परित्याग और उत्तर का ग्रहण स्वीकार 
करने पर एक आत्मा की द्द्यात्मकता ( दो आत्मायें ) माननी होगी । 

यदि वादी कहे कि पूर्व और उत्तर भव के बीच अन्तराभविक स्कनन्‍्ध है, उससे 
सोपादानता सम्भव होगी, उसके आधार से संसरण होगा, किन्तु यह ठीक नहीं है; 
अन्त राभविक स्कन्ध में भी पूर्व भव के परित्याग-अपन्त्याग की शंका उठेगी । जिसका 
समाधान नहीं है । वादी यदि त्याग और उपादान को युगपत्‌ माने, तो “हम प्रदन करेंगे 
कि क्या पूर्वोपादान का त्याग एकदेशेन अन्तराभवोपदान में संचरित होता है ? अथवा 
सर्वात्मना ? प्रथम पक्ष में पूर्वोक्त द््ात्मकता दोष का प्रसंग होगा। सर्वात्मना पक्ष 
भी पूर्वोक्त विभवता ( संसाराभाव ) के दोष से आपन्न होगा। इस प्रकार संस्कार या 
आत्मा का संसरण सिद्ध नहीं हुआ । अतः संसार का स्वंथा अभाव है । 

यहाँ च-द्रकीति अपनो वृत्ति में एक नये प्रकार से प्रदन उठाते हैं और आचार्य के 
वचनों से उसका समाधान कर ते है । पूर्वपक्ष हैं कि संसार है; क्योंकि उसका प्रतिन्द्वद्ी 
निर्वाण है । 

म० शा० प० : ६ 
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समाधान में चर्द्रकीति कहते हैं कि निर्वाण नहीं है; क्‍योंकि प्रदन होगा कि निर्वाण 
नित्य सत्व के लिये है या अनित्व सत्य के लिये ? दोनों पक्ष ठीक नहीं है, क्योंकि नित्य 
अभविकारी होता है और अनित्य अविद्यमान होता है, अत: निर्वाण नहीं होगा । यदि कहें 
कि नित्यत्वेन अवाच्य का निर्वाण होता है, तो संसार के समान निर्वाण में भी आत्मा 
का अस्तित्व स्वीकार करना पड़ेगा । आचार्य चन्द्रकीति यहाँ निर्वाण के खंडन के लिये 
अष्टसाहस्रिका तथा समाधिराजसूत्र आदि के, निर्वाणमप्यायष्मन्‌ सुभूते ! मायोपमं 
स्वप्नोपमम्‌ । बुद्धधर्मा आयुष्मन्‌ सुभूते मायोपमाः स्वप्नोपमाः: इत्यादि उद्धरणों से 
मायोपमता एवं स्वप्नोपमता सिद्ध करते हैं। निर्वाण के अभाग में संसार का भी 
अभाव हू । 

आचार्य निःस्वभावता के खंडन के लिये बन्घ-मोक्ष का पुनः द्रकारान्तर से खंडन 
करते है । कहते हैं कि रागादि क्लेश सत्वों को अस्वतंत्र करते हैं, इसलिये उन्हें बन्धम 
कहा जाता है और इनसे बद्ध पृथर्जन का त्रेधातुक का अतिक्रमण नहीं कर पाते । किन्तु 
यह उदयव्ययशील क्षणिक तथा उत्पाद के परस्पर नष्ट संस्कारों को तो बद्ध नहीं कर 
सकते । इसी प्रकार उनका रागादि बन्धन से विच्छेद भी क्या होगा, जब कि वह असत्‌ 
एवं अविद्यमान हैं । वस्तुतः बंधनभत रागादि उपादानों की भी सत्ता नहीं है, क्योंकि जो 
सोपादान है वह बद्ध हे, उसका फिर बंघन क्‍या ? अनुपादान बंधनरहित है, अतः 
तथागत के समान वह बद्ध न होगा । दूसरों बात यह है कि लोक में निगडाद बंधन 
बन्घ्य देवदत्तादि से अतिरिक्त और उससे पूर्व सिद्ध रहते है, इस प्रकार बन्ध्य संस्कार 
हों या पृदगछ हों, < नसे पूर्व रागादि को सिद्ध होना चाहिये, जो सर्वदा असंभव हैं; 
क्योंकि रागादि निराश्रय होकर सिद्ध महीं होंगे । 

यहाँ वादी कहता है कि आपने संसार और निर्वाण तथा बन्ध और मोक्ष का 
प्रतिषेघ कर दिया | ममुक्षुओं की शान्ति के लिये तृष्णा-नदी से उत्तोर्ण होने के लिये 
ओर संसार महाटवी के कान्तार से निस्तोर्ण होने के लिये तथागत का परम आइवासन 
देने वाला महाघर्मच्छन्द व्यर्थ होगा, और निर्वाण प्राप्ति के लिये श्रुत-चिन्ता-भावनादि 
का उपाससा-क्रम भी व्यर्थ होगा । 

सिद्धान्ती कहता हैं कि हमारे मत में सवंभाव निःस्वभाव हैं | प्रतिबिम्ब, मरीचिका- 
जल, अलातचक्र के समान आत्मा-आत्मीय स्वभावों से रहित हैं । केवल विपर्यास से 
अहंमात्र का परिग्रह है, इसीलिये सत्व सोचता हूँ कि मैं सर्वोपादानर हित होकर निर्वाण 
प्राप्त करू, और मैं धर्म-प्रतिपन्न द्वोफर निर्वाण अवश्य लाभ कखरूँगा। सत्व का यह 
अहंकार ममकार ही सत्कायदृष्टि का उपादान है, वस्तुतः उसका यह महाग्राह हैं । इस 
महाग्रहा निनिवेशों के लिये शान्सि नहीं है। इसलिये मुमुक्षु के लिये सब परित्याज्य हैं । 

अन्त; में आचार्य कहते हूँ कि परम।र्थ,सत्य में निर्वाण का अध्यारोप अनुपलब्ध होने 
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के कारण निर्वाण असंभव है । इसीलिये संसार परिक्षय भी असम्भव है । क्योंकि जब 
निर्वाण नहीं है, तथा उसकी प्राप्ति नहीं है, तो संसार भी कहाँ विकल्पित होगा, जिसके 
क्षय के छिये उद्योग हो! 
१७. कर्मफलपरीक्षा 
( १७. कर्म, फल ओर उसके सम्बन्ध का निषेध ) 

आचार्य अब कर्म-फल-सम्बन्ध की परीक्षा करते हैं । कर्मवाद के सम्बन्ध में तीथिकों 
के विभिन्न सिद्धान्तों को पूर्वपक्ष के रूप में उपस्थित कर कर्म की निःस्वभावता से उप्तका 
खबडन करते हैं । 

वादी कहता है कि सनन्‍्तान की अविच्छिन्नता के कारण जन्म-मरण-परम्परा तथा 
हेलु-फल-भाव की प्रवृत्ति होती है । उसीं से संस्कार या आत्मा संसरण करते हैं । इस 
ब्रकार कर्म फल-सम्बन्ध सिद्ध होता है | माध्यमिक के मत में संसार नहीं है, और चित्त 
भी उत्पत्त्यनन्तर विनाशी है । ऐसी अवस्था में कर्माक्षेप-काल में विपाक ( फल ) का 
सद॒भाव नहीं होगा । अतः इस मत में कर्म-फल का सम्बन्ध नहीं बनेगा । संसार मानेंगे 
तभी सत्व जन्मान्तर में अपने पूर्वकृत कर्म के विपाक-फल से सम्बद्ध होगा। अतः कर्म- 
सम्बन्ध के लिये उसका आश्रय संसार मानना होगा । 
कर्मों के भेद 

आत्म-संयमक कुशल-चित्त पदूगल को विषय में अस्वतन्त्र बनाता है, यानी कुशल- 
चित्त रागादि क्लेशों की प्रवृत्ति का निवारक होता है, और सत्व को दुर्गति-गमन से 
रोककर धारण करता है। इसके अतिरिक्त यह परानुग्राहक-चित्त और मँत्र-चित्त भी 
भी हैं। ये चित्त धर्म इस अर्थ में है कि कुगति-गमन से रोकते हैं, विधारण करते हैं । 
यह चित्त फल की अभिनिर्वृत्ति में असाघारण कारण हैं । इस जन्म और परजन्म में 
इनसे फल-निष्पत्ति होतो है । इस चित्तात्मक घर्म के अतिरिक्त भगवान्‌ ने दो और 
धर्मों ( कर्मों ) को व्यवस्था की है--चेतना-कर्म और चेतयित्वा-कर्म । इन दो कर्मों के 
अनेक भेद होते हैं । मनोविज्ञानसम्प्रयुक्त चेतना मानस-कर्म है। चेतना से चिन्तित 
और काय-वाका से प्रवर्तित कर्म चेतयित्वा-कर्म है। इन कायिक-वाचिक-मानसिक कर्मों 
के प्रघधानतः सात भेद होते हँ--कुशल-अकुशल वाक-करमं, कुशल-अकुशछ काय-कर्म, 


हु अविज्ञप्ति-कर्म, अकुशल अविज्ञप्ति-कर्म, परिभोगान्वय पुण्य, परिभोगान्वय अपुष्य, 
।। 


यहाँ प्रदन उठता है कि उक्त कर्म क्या विपाक-काल तक स्थित होते हैं? अथवा नष्ट 
हो जाते हैं ? यदि उत्पन्न कर्म विपाक-काल तक स्वरूपेण अवस्थित होते हैं, तो इतने 
काल तक अविनष्ट होने के कारण इन्हें नित्य मानना होगा । पश्चात्‌ भी उनका विनाश 
नहीं होता । कर्म यदि उत्पादानन्तर विनाशी हैँ, तो वह अपनी अविद्यमान-स्वभावता के 
कारण ही फलोत्पादन नहीं करेंगे । 
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क्षणिकबाद में कमं-फल की व्यवस्था 

निकायान्तरीय स्वमत से इपका परिहार करता है कि संस्क्रार उत्पत्यनन्तर विनाशी 
हैं, फिर भी हमारे मत में दोष उपपन्न न होंगे। यह कहना कि निरुद्ध कर्म फलोत्पाद 
नहों करंगे, ठाक नहीं है। बोज क्षणिक है, किस्तु उसमें अंकुर-काण्ड-नाल-पत्र स्वजातीय 
फल-विशेष को निष्पत्ति का सामथ्य है। अत: बोज अंकुरादि का कारण बम स्वयं निरुद्ध 
हा जाता है । हाँ, बोज यदि अंकुरादि-प्तन्तान का प्रसव न करे और अग्नि आदि विरोधी 
प्रत्यया स पहले हा नष्ट हो जाय, तो उत्तकः उच्छेद माता जायगा । बीज निरुद्ध न हों 
ओर अंकुरादि त्ंतान का श्रवर्तन करे, तब उत्तका शाधवतत्व माना जायगा। किन्तु 
बाजाडुर.दृष्टान्त में दोनों क। अभाव है, अत: बोज में शाश्वतोच्छेद दोष नहीं लगेंगे। 
निकाथन्तराय पूर्वोक्त बोज।झूर दृष्टान्त के समान हो कुशल या अकुशल चेतना-वि लेष 
का चित्तप्षन्तान का हेतु मानता है । कुशल चित्त अर्हत्‌ के चरम वित्त के समान भावी 


चित्तनसतान का हेतु न हाकर तिदद्ध हु जाप, तब कर को उच्चिछन्न कह सकते हैं, 
ओर भाव्रा संतान को उत्पन्न करके भो स्वरूप से भ्रच्युत न हो तो कम को शाध्वत 
कहगे । ।कन्तु यहां दान। नह; हैँ, अतः कम का क्षणिक्रता के तिद्धान्त में पर-उच्छेद या 
शाइवतत्व का आरोप नहों रंगेगा । 
अविश्रणाश' से कम-फल व्यवस्था 
कोई अन्य नेकाथिक धूर्वोक्त समाधान में दोषाड्भावन कर स्वमत से पूर्वोक्त आक्षेपों 
का परिहार करता है । कहता है कि आप यदि बीजांकुर दृष्टान्त से चित्त-संतान के 
पूर्वोक्ति दाषा का परिहार करंगे, तो अवश्य ही आपके पक्ष में बहुत बड़े-बड़े अपरिहार्य 
दोष लगगे | जैध आपक मत में शालि-बाज से सजाताय शाल्यंक्रुर को हो संतान भ्रवृत्त 
होगी, विजातोथ को नहों । इसो श्रकार कुशल-बित्त से समातजातीय कुशल चित्त- 
संतान उत्पन्न हागो । काम, रूप या आरूप्य के अनास्रव चित्त से तत्तत्‌ छोकों के 
अनाखव वित्त हा उत्पन्न होंगे। मनुष्य चित्त से मनुष्यवित्त, देवचित्त से देवचित्त, 
नारकचित्त से नारकचित्त उत्पन्न होंगे। इसो श्रकार देवमनुष्य अक्ुशछ कर्म भो करें 
फिर भी गति, योनि, वर्ण, वृद्धि, इन्द्रिय, बल, रूप, भोग आदि की विचित्रता न 
होगो । अतः यह परिहार पूर्ण नहों है । 
वस्तुत: जब कर्म उत्पन्न होता है, तो उसके साथ संतान में एक “अविप्रणाश' नामक 
धर्म भी उत्पन्न होता हैं । यह विप्रयुक्त घ॒र्म है। जैपे ऋण-पत्र लिख लेने से वनिक के 
धन का नाश नहा होता, बल्कि कालान्तर में व्याज के साथ मिलता है; उसो कर्ता-कर्म 
के विनष्ट होत पर भो इस अविश्रणाश' धर्म के अवस्थान स फल अभिसंवृद्ध होता हैं । 


जैसे ऋणपत्रदाता का धन लौटाकर निर्भक्त है, अतः वह विद्यमान हो या अविद्यमान पुन+ ' 


धनाम्यागम नहीं कर सकेगा; उसी प्रकार अविश्रणाश्' विपाक प्रदान कर निर्भक्त 
ऋण-पत्र के समान कर्ता का विपाक से पुनः सम्बन्ध नहीं करायेगा । 
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अनाख्रव के भेद से चतुरविध है; तथा 


प्रकृतितः अब्याकृत है। 'अविप्रणाद्ष' दर्शन-प्रहेय नहीं है, किस्तु भावना-प्रहेय है । यह 
“अविप्रणादा' कर्म-बिनाश से विनष्ट नहीं होता और कर्म-प्रहाण से भ्रहीण नही होता । 
हसलछिये अविप्रणाश से कर्म-फल संपन्न होते है। इस मत में पृथरजन के कर्म के समान 
यदि दर्शन मार्ग से “अविप्रणाश' का प्रह्मण हो तो कर्मों का विनाश मानना पड़ेगा और 
उनसे आर्यों के इष्ठानिष्ट कर्म-फल पूर्वकर्मों के फल न होंगे। सभाग और विसभाग 
समस्त कर्मों के काम, रूप और आरूप्य समस्त धातुओं की प्रतिसंधियों में सर्व कर्मो का 


अपमर्दन 'अविप्रणाद' धर्म उत्पन्न होता है । 


चेतना-स्वभाव या चेतयित्वा-स्वभाव . सास्रव या अनास्रव , सभी कर्मों का एक 
एक “अविप्रणाश' उत्पन्न होता है । यहाँ 'अविध्रणाश' विपाकों के विपकव होने पर भी 
अवद्य ही निरुद्ध नहीं हो जाता, किन्तु निर्भुक्त ऋणपत्र के समान विद्यमान होते हुए 
भी पुनः विपाक नहीं करता । फल व्यतिक्रम या मरण से 'अविप्रणाश' निरुद्ध होता है 
और वह साख्रवों का सास्रव-फल अनाख्रवों का अनाख्रव-फल देता है । अविप्रणाश' का 
इसलिये भी महत्त्व है कि कृत कर्म निरुद्ध हो जाता हैं; कक्‍्णोंकि उसकी स्वभाब-स्थिति 
नहीं है । कर्म की निःस्वभावता से ही शून्यता उपपन्न होती है, किन्तु कर्म के इस 
अनवस्थान मात्र से उच्छेद नहीं हो जाता, क्‍योंकि 'अविप्रणाश” के परिग्रह से ही कर्म 
विपाक का सद्भाव रिद्ध होगा । शाश्वतवाद का भी प्रसंग नहीं होगा, क्योंकि कर्म का 
स्वरूपेण अवस्थान नहीं है । अविप्रणाशवादी कहता है कि मेरे इस सिद्धान्त में कर्म पाक- 
काल तऊ रहता तो नित्यता की आपत्ति होती, निरद्ध होता तो वह फल उत्पन्त नहीं 
करता, इत्यादि दोष लगते । अतः पूर्वोक्त आक्षेपों का मेरा ही समाधान उपयुक्त है । 


सिद्धान्त में कर्म-फल की निःस्वभावता 

सिद्धान्ती वादियों के दोनों समाधानों को नहीं मानता, और सिद्धान्त-संमत 
-समाघान करता है । 

सिद्धान्त में कर्म उत्पन्न नहीं होता; क्योंकि वह निःस्वभाव हैं। कर्म स्वभावतः 
होता तो वह शाश्वत भी होता; क्योंकि स्वभाव का अन्यथाभाव नहीं होता। कर्म 
स्वभावत:ः होता तो अकृत होता; क्योंकि शाश्वत किसी से किया नहीं जाता । शाश्वत 
विद्यमान होता है, अतः उसके लिये किमी की करणता अनुपपनन है । वह कारण की 
अपेक्षा नहीं करेगा | इतना हो नहीं, प्रत्युत कर्म अकृत होगा तो अक्रताम्यागम ( नहीं 
किये फल की प्राप्ति ) दोष भी होगा । उसने प्राणातिपातादि कर्म नहीं किया, उसका भी 
अक्रत कम है हो । उससे उसका संबन्ध मानना पड़ेगा । कृषि-वाणिज्यादि क्रियाओं का 
आरंग घन-य्रान्यार्थ किया जाता है, किन्तु आपके मत में उनके अक्ृत कर्म विद्यमान 
हैं, अतः उनका आरम्भ क्‍यों किपा जाय ? ऐसी अबस्था में पुण्य कर्म और पाप कर्म का 


'अविप्रणाश' काम, रूप, आरूप्यावचर , 
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भी विभाग नहीं होगा; क्योंकि सबके अकृत पुण्य-पाप विद्य मान रहेंगे । विपक्व विपाक 
कर्म भो पुनः विपाक-दान करेंगे; क्‍योंकि अविपक्व विपाकावस्था से ।वपक्व विपाका- 
वस्था में कोई अन्तर नहीं होगा। सिद्धान्त में कर्म निःस्वमाव हैं, इसलिये शाश्रत-दर्लन 
या उच्छेद-दर्शन के दोष नहीं लगते । 


कर्म निःस्वभाव इसलिये हैं कि उसका हेतु क्छेश निःस्वभाव है। कुदल-अक शरू 
के विपर्याते की अपेक्षा से जो होते हैं, गह निःस्वभाव हैं; अतः क्लेश निःस्वभाव हें । 
जब क्लेश तिःस्वभाव है तो उसका कार्य कम सस्वभाव कैप्ते होगा ? पीछे इसको विस्तृत 
परीक्षा से हम निश्चित कर चुके हैं कि कर्म नहीं हैं, फिर कर्ता और कर्मज फल स्स्व- 
कैसे होंगे ! 

वादी पुनः एक प्रदन उठाता है कि आपके मत में भाव निःस्वभाव हैं तो भगवान्‌ 
का यह वचन कैते लागू होगा कि सबको कृत कम का विपाक स्वयमेव अनु भव करना 
पड़ता है। अपनी इस मान्यता से आप प्रधान नास्तिक सिद्ध होंगे । सिद्धान्ती 
कहता है कि हम लोग नास्तिक नहों है, प्रत्युत अस्तित्ववाद और नास्तित्ववाद का 
निरास करके निर्वाण के अद्वेत-पथ के प्रकाशक हैं । हम यह नहीं कहते कि कर्म कर्ता 
ओर फल नहों हे, किन्तु वह निःस्वभाव हैं, केवल इसकी व्यवस्था करते हैं । यदि कहो 
दि निःस्वभाव पदार्थों का व्यापार नहीं बनेगा, तो यह ठोक नहीं है; क्‍योंकि सस्व* 
भाव पदार्थों में ही व्यापार होता है । क्या आप निःस्वभाववादी को अपना कार्य करतें 
हुए नहों देखते । भगवान्‌ ने अपने ऋद्धि के प्रभाव से: एक निर्मितक को उत्पन्न किया । 
उत्पन्त निर्मितक ने पुनः एक दूसरे निमितक का निर्माण किया | वह॒तथागत-स्वमावं 
से रहित है, अतः शून्य एवं निःस्वभाव है। दूसरा निर्मितक जो पहले से निर्मित है, वह 
भी निःस्वभाव है। इस दष्टान्त में निःश्वभाव पदार्थों का निःस्वभाव ही कार्यकर्तुत्क 
तथा कर्मकतु श्ययदेश सिद्ध हता है, अतः अद्वयवादी माध्यमिक भिथ्यादर्शी नहीं है 


१८. आत्मपरीक्षा 
( १८. अनात्मवाद ) 

वादी सिद्धान्ती को कठिन परीक्षा करता है । कहता है कि आपके मत में क्लेश 
कर्म, कर्ता फलादि कोई तत्त्व नहीं है । मूढ़ों को गन्वर्व-नगरादि के समान अतत्त्व ही 
तत्त्वाकारेण प्रतिभासित होते हैं, तो फिर वताइये तत्त्व क्या हैं? और उसका अवतरण 
कँसे होता है ? 

सिद्धान्ती कहता हैं कि आध्यात्मिक या बाह्य कोई भो वस्तु उपलब्ध नहीं होती, 
अतः अहंकार-ममकार का सर्वंधा परिक्षय करना हो तत्व है। सत्व की सत्कायदृष्टि से 
हो अशेष क्लेश उत्पन्न होते हैं, अतः उन क्लेश और दोषों को य|गी आत्मा और विषयों 
को अपनी योगज बुद्धि से देखकर निषेब करता है । संसार का मूल सत्काय-दृष्टि है + 
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सत्काय-दृष्टि का आलंबन आत्मा है, अतः आत्मा की अनुपलब्धि से सत्काय-दृष्टि का 
प्रह्यण होगा और उसके प्रह्मण से सर्व क्लेश की अ्यावृत्ति होगी। इसीलिये माध्यमिक 
आत्मा की विशद परीक्षा करते हैं कि यह आत्मा क्‍या है, जो अहंकार का विषय है | 
अहंकार का विषय आत्मा (जो कल्पित किया गया है ) स्कन्घस्वभाव है ? या स्कन्घ- 
ग्यतिरिक्त है ? 


आत्मा स्कन्ध से भिन्‍न या अभिन्‍न नहीं 


यदि स्कन्घ ही आत्मा है, तो उसका उदय-व्यय, उत्पाद और विनाश मानना होगा, 
ओर फिर आत्मा की अनेकृता भो माननी होगी । यदि आत्मा स्कन्घ-व्यतिरिक्त हो, तो 
उसका लक्षण स्कन्ध नहीं होगा । यदि आत्मा स्कन्ध-लक्षण नहीं टं, तो आपके मत में 
उसका उत्पाद-स्थिति-भंगलक्षण भी महीं होगा । ऐसी अवस्था में वह अविद्यमान या 
असंस्कृत होगा; और खपुष्प या निर्वाण के समान आत्म-व्यपदेश का लाभ नहीं करेगा । 
वादी आत्मा का स्कनन्‍्व-व्यतिरिक्त लक्षण करते हैँ । बे उसका रूप नित्य, कर्ता, भोक्ता, 
निगुण, निष्क्रिय आदि विविब कहते हैं। आत्मा के स्वरूप के विषय में वादियों में 
परस्पर किचित्‌ भेद है; किन्तु वे सभी आत्मा की स्वरूपतः उपलब्धि करके उसके लक्षण 
का आख्यान नहीं करते | वस्तुतः उन्हें आत्मा का उपादाय-प्रज्ञप्ति ( जिन स्कन्धादि 
उपादानों से आत्मा ज्ञापित हैं ) का भी यथावत्‌ बोध नहीं होता । इप्त प्रकार नामघारी 
|. | के सांवृतिक ज्ञान से भी वादी परिश्रष्ट हैं । आत्मा के सम्बन्ध में वादी अपनी 
मिथ्या कल्पना से और अनुमानाभासों से विप्रलुज्य हैं । वे मोह से हो आत्मा का कल्पना 
करते हैं, ओर उसके विभिन्‍न लक्षण करते हैँ। कम-कारकपरीक्षा में आत्मा और 
उपादानों की परस्परापेक्षिक सिद्धि दिखाते हुए उनका सांवृतिक प्रतिषेष किया गया है । 


मुमुक्षुओं का आत्मा का विचार वह है, जो उपादाय-प्रज्ञप्ति का विषय है; क्योंकि 
उसमें अविद्य -विपर्यास से आत्मा का अभिनिवेश होता है । उस के सम्बन्ध में यह विकल्प 
होगा कि स्हन्घ-पंचक जो उपादानत्वेन प्रतिभासित हैँ, वह स्कन्ध-लक्षण हैं या नहीं ? 
विचार करने पर उसकी भाव-स्वभावता उपलब्ध नहीं होतो । जब आत्मा की उपलब्धि 
नहीं होनी, तो आत्म-प्रज्ञ्ति के उपादान पंच-स्कन्ध सुतरां उपलब्ध नही होंगे । दग्घ रथ 
के अंग अदग्ब कैसे होंगे ? योगी जैसे आत्म-नेरात्म्य में प्रतिपन्‍न होता है, वेसे हो आत्मीय 
स्कन्ध-वस्तुओं में भी नैरात्म्य-प्रतिपन्‍न होता हैं। किन्तु इसका अर्थ यह नहीं है कि 
नैरात्म्य-श्रतिपत्ता योगी को सत्ता है, जिससे आत्मवाद सिद्ध हो; क्‍योंकि आत्मा और 
स्कस्घ के प्रतिषिद्ध होने पर कौन दूसरा परमार्थटः शेष बचेगा, जो निर्मम और निरहंकार 
होगा । आत्मा-आत्मीय को अनुपलब्बि से सत्कायदृष्टि प्रहीण होती है, और सत्कायदृष्टि 
के प्रहण से--काम, दृष्टि, शोलब्रत, आत्मवाद--चतुष्टय का क्षय होता है। उसके 
क्षय से पुनर्भव का क्षय होता है । भव के निरुद्ध होने पर जाति-जरामरणादि सम्रध्त 
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निरुद्ध होते हैं । इस प्रकार कर्म और क्लेद के क्षय से मोक्ष होता है। कर्म-क्लेश विकल्प 
से प्रवरतित हैं। विकल्प अनादि संसार के अनादि काल से अभ्यस्त ज्ञान-ज्ञेय, वाच्य- 
वाचक, कर्ता-कर्म, करण-क्रिया आदि विचित्र प्रप॑च से उपजात हैं। ये समस्त लौकिक 
प्रपश्चे सर्वभाव-स्वभावों के शुन्यता दर्शन से निरवशेष निरुद्ध होते हैं । 


यहाँ चन्द्रकीति शूल्यता के निर्वाण-स्वरूप को स्पष्ट करते हैं । कहते हैं कि वस्तुओं 
की उपलब्धि होने पर हा समस्त प्रपंच-जाल खड़ा होता है; क्योंकि रागी पुरुष वन्ध्या- 
दुहिता के प्रति उसके रूप-डावण्य-पौवन से आकृष्ट होकर कैसे राग-प्रपंच का अवतारण 
नहीं करता ! यदि राग न हो तो तद्विषयक विकल्प न हो और कल्पना-जाल न बिछे । 
फिर सत्काय-दृष्टिम लक क्लेश उत्पन्न न हो, और शुभ-अशुभ-आनिज्य कर्म न किये जायें, 
तो जाति, जरा-मरण, शोक, परिदेव, दु:ख, दोर्मनस्यादि के जाल रूप इस संसार- 
कान्तार का अनुभव ही न हो । 

योगी शून्यता की दर्शानावस्था में स्कन्ध, घातु ओर आयतनों को स्वरूपतः उपलब्ध 
नहीं करत। । वल्तु के स्वरूप की अनुपलब्धि से तद्विषयक प्रपंच का और विकल्प का 
अवतारण नहीं होता । जब विकल्प उत्थित न होंगे हो 'अहं' 'मम' के अभिनिवेश से 
सत्कायदृष्टिमू छक क्लेदागण भी उत्पन्न नहीं होंगे, ओर उससे प्रेरित कर्म न होंगे। कर्स 
के अभाव से जाति-जरा-मरणाख्य संसार का अभाव होगा ।. इस प्रकार अशेष प्रपश्नों के 
उपदामस्वरूप एवं शिवलक्षण शून्यता का बोध प्राप्त करने पर अशेष कल्पना-जालू का 
विगम होता है, प्रपंच के विगम से विकल्प की निवृत्ति होती है, कर्म-क्लेश की निवृत्ति 
से जन्म की निवृत्त होती है। इप्त उपर्युक्त क्रम को दिखलछाते हुए अन्त में आचार्य 
चन्द्रकाति कहते हैं कि शुन्यता का लक्षण सर्व प्रपञ्च-निवृत्ति है। इसलिये वही 
निर्वाण है । 

आचार कहते हैं कि भावविवेक के अनुपार श्रावक और प्रत्येकबुद्ध को उपर्युक्त 
शन्‍्यता के बोध की प्रतिपत्ति नहीं होती, किन्तु प्रति क्षण, उत्पन्न-विनश्वर संश्कार- 
कलाप की अनात्मता तथा अतात्मीयता का बोब होता हैं। इस प्रकार आर्य श्रावक को 
आत्मा-अ त्मीय के अभाव-बोध के कारण धर्म-मात्र की उत्पत्ति और संहार का दर्शन 
होता है | इस क्रम से आर्य श्रावक, निर्मम और निरहंकार होता है। श्रावक की यह 
अवस्था निविबल्‍्पक प्रज्ञाचारविहारी महाबोधि सत्व के सर्व संस्कारों की अजातता-दष्टि 
से पूर्व की है। आचार्य चन्द्रकीति भावविवेक के इस मत को आचार्यपाद क्षे और 
आगमों के मत के विरुद्ध बताते हुए उसका खण्डन करते हैं । 
अनात्मसिद्धि में आगम बाधक नहीं 


आचार्य वादी को इस आशंका का परिहार करते हैं कि यदि अध्यात्म और बाह्य 
सर्वंधा कल्पित हैं, तो भगवान्‌ का यह बचन माध्यमिक मत के विरुद्ध होगा कि-- 
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*“आत्मा का नाथ आत्मा ही है''' ''***' कृत-अपकृत का साक्षी और आत्मा का साक्षों 
आत्मा नही है” । ( 'अत्ता हि अत्तनो नाथो“-धम्मपद ) 

चन्द्रकीति कहते हैं कि क्या भगवान्‌ ने यह नहीं कहा है कि'-सत्व या आत्मा 
नहों है, और धर्म सहेतुक है'” । वस्तुतः आत्मा रूप या रूपवान्‌ नहीं है; रूप में आत्मा 
या आत्मा में रूप नहीं हे । इस प्रआर विज्ञ नादि के साथ आत्मा का व्यतिरेक करना 
चाहिये । इस प्रकार सर्व धर्म अनात्म हैं। किन्तु अब प्रइन होता है कि भगवान्‌ 
के पूर्ववचन से परवचन का विरोध कैसे दूर हो ? चन्द्रकीति कहते हैं कि भगवान्‌ बुद्ध 
के शासन की नेयाथता तथा नोतार्थता में सामान्यतः भेद करना चाहिये। आचार्य 
नागार्जुन कहते हैं कि--' भगवान्‌ ने आत्मा का प्रज्ञापन किया और अनात्मा की भी 
देशना की । किन्तु वस्तुतः बुद्ध ने आत्मा-अनात्मा को कुछ भी देशना नहीं की ।”” 


आचार्य के इस उपयक्त वचन का अभिप्राय स्पष्ट करते हुए चन्द्रकीति ने कहा है 
कि आत्म-भाव के विपर्यास से घनतिमिर से आच्छादित नयन के समान जिन लोगों 
की बुद्धि सर्वधा आच्छादित है, वे यद्यपि व्यवहार-स्त्य में स्थित हैं और लौकिक विषयों 
के ग्राही भी हैं, तथापि वे पदार्थ की वास्तविकता का दर्शन नहीं करते । वे बुद्धि को 
ओदन-उदक-किण्वादि द्रव्य-विशेष के समान कललादि महामृतों के परपाक मात्र से 
सम्भूत मानते हैं । वे वादी पूर्वान्त ओर अपरान्त का अपवाद करते हैं और आत्मा तथा 
परलोक का निषेध करते है । इनके मत में इहलोक परलोक नहीं हैं; मत्व के सुकृत-दुष्कृत 
कर्मों का थिपाक नहीं है । इस शिद्धान्त से सत्व स्प्र्गादि इष्ट फल-विशेष को प्राप्ति के 
उद्योग त॑ पराइूमृख होंगे ओर अंतराल कर्मों के अभिसंस्क्रार में प्रवृत्त होकर नरकादि 
के महाप्रपात में पतित होंगे । इन वादियों को इस असत्‌ दृष्टि से निवत्त करने के लिये 
भगवान्‌ ने सत्वों के चौरासी हजार चित्त-चरितों का भेद किया। होन-मध्य ओर 
उत्कृष्ट विनेय जनों पर अनुग्रह करके भिन्न-भिन्न वासनाओं का अनुवर्तन कर सबको 
भवसे उद्धार करने की दृढ़ प्रतिज्ञा में तत्पर होकर तथागत ने कहीं-कही अपने 
प्रवचनों द्वारा लोक में आत्मा को भी व्यवस्था को है । 


पूर्वाक्त के अतिरिक्त दूमरे प्रकार के बे लोग हैं जो अकुशल कमं-पथ से ब्यावत्त 
हैं, किन्तु आत्म-दृष्टि के कारण आत्मा-आत्मोय भाव के स्नेह-सूत्र से इतने आबद्ध हैं 
कि श्रेधातुक भव को अतिक्रास्त करक शिव, अजर, अमर, निर्बाणपुर का अभिगमन 
नहीं कर सकते । ये विनेयजन मध्य प्रकार के है। इनके सत्काय-इर्णन सम्बन्धी अभि 
निवेश को शिथिल करने के लिये और निर्वाण की अभिलषा को उत्पन्न करने के लिये 
मगवान्‌ ने अनात्मा की देशता को है । 

किस्तु जिनका पूर्व पूर्व अस्थासों से अधिमोक्ष-बीज परिपक्व है, और निर्वाण प्रत्या- 
सब्न है, बे उत्कृष्ट कोटि के बिनेयजन है । ऐसे आत्मस्नेहरहित बिनेय मौनोन्द्र तथागत 
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के प्रवचनार्थ के तत्वागाहन में समर्थ हैं। उनकी विशेष अधिमुक्ति के लिये भगंवान्‌ बुछ 
ने न आत्मा का उपदेश किया न अनात्मा का ही; क्योंकि जैसे आत्मदर्शन अतत्व है, वैसे 
उसका प्रतिपक्ष अनात्मदर्शन भी अतत्व हैं। रत्नकूटसूत्र में उक्त है कि हे काए्यप ! 
आत्मां एक अन्त हैं, नेरात्म्य दूसरा अन्त है, जो इन दो अन्तों के मध्य में है, वह अरूप्य, 
अनिदर्शन, अप्रतिष्ठ, अनाभास, अविज्ञप्तिक, अनिकेत कहा जाता है । यही मध्यमा-प्रति- 
पत्‌ है ओर धर्मों के सम्बन्ध की यथार्थ दृष्टि है। 


तथागत के प्रवचन का प्रकार 


एक प्रएन है कि भगवान्‌ बुद्ध ने जब आत्मा और अनात्मा की देशना नहीं की तो 
उनकी देशना क्‍या है ? 

आचार्य कहते है कि चित्त का कोई आलंबन (<-विषय ) नहीं है । चित्त का कोई 
विषय होता तो किसी निमित्त का आरोपण करके वाणी की प्रवृत्ति होती। जब चित्त 
का विषय हो बनुपपन्न हैं तो निमित्त का अष्यारोप और वाणी की प्रवृत्ति का प्रश्न कहाँ 
उठता है ! पदार्थ का स्वभाव निर्वाण के समान अनुत्पन्न और अनिरुद्ध हैं, अतः चित्त 
की प्रवृत्ति नहों है। इसलिये भगवान्‌ दुद्ध ने कोई देशना नहीं दी। तथागतगुद्यमूत्र में 
उक्त है कि हे शान्तमति ! जिस रात्रि में तथागत ने सर्ब श्रंष्ठ सम्यक-संबोजि प्राप्त की 
ओऔर जिस रात्रि में उनका परिनिर्वाण हुआ; इनके मध्य तथागत ने एक अक्षर भी 
उदाहार व्याहार नहीं किया । किन्तु प्रश्न है कि भगवान्‌ ने सकल सुरासुर, नर, किन्नर, 
विद्याघरादि विनेय जन को विविध प्रकार की धर्म-देशनायें कैसे दीं? भगावान्‌ ने एक 
क्षण के लिये वाणी का उदाहार किया था जो विविघ जन के मनस्तम का हरण करने- 
बाली ओर विविध प्रकार की बुद्धि वालों को विबुद्ध करने वाली थी । वस्तुतः जैसे यत्त्री- 
कुत तूरी वायु के झोकों से बजती है, उसका कोई बादक नहीं होता; किन्तु शब्द निकछते 
हैं; इसी प्रकार सत्ञों का वासदा से प्रेरित होकर बुद्ध की गिकलहीन वाणी निसृत होता 
है । जैसे प्रतिष्वनि के शब्द बाह्य और अन्तः स्थित नहीं हैं उसी प्रकार बुद्ध की वाणी 
बाह्य ओर अन्त: स्थित नहीं है । 
माध्यमिक नास्तिक नहीं है 

एक वादो माध्यमिक को नास्तिक कहता है; क्‍योंकि माध्यमिक कुशल-अकुशछ कर्म 
कर्ता और फल सबको स्वभाव-शून्य कहता है । नास्तिक भी इन सबको अस्वीकार करते 
हैं, इसलिये माध्यमिक नास्तिकों से भिन्‍न नहीं है । 

आचार्य चन्द्रकोति कहते हैँ कि माध्यमिक प्रतीत्य-समुत्पादवादी हैं । वह हेतु-प्रत्यय 
को अपेक्षा क"के जग्त्‌ का उत्पाद मानते हैं । इसलिये वह इहलोक-परलोक समस्त को' 
निःस्वभाव कहते हैं । केवल वस्तु के रूप की अविद्यमानता मानने के क रण माध्यमिक 
उसके नास्तित्व में प्रतिपन्‍न हैं, इतने से नास्तिकों से इनकी समानता नहीं है; क्योंकि- 
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माध्यमिक्र जगत को सांवृतिक सत्ता को स्वीकार करते हैं । यद्यपि वस्तु की अस्वीकृति 
दोनों में तुल्य है, तथापि प्रतिपत्ता का भेद है | जैसे किसी चोर ने चोरी की । उस चोर 
के क्रिसी शत्रु ने किसो को प्रेरित किया कि इसने चौर्य किया है । प्रेरित पुरुष सत्य नहीं 
जानता, किन्तु चोर को कहता है कि इसने चोरी की है। एक अतिरिक्त व्यक्ति है, 
जिसने चोर की चोरी करते देखा था, वह भी कहता है कि इसने चोरी की है। इन 
दोनों में चोर के चौर्य को लेकर कहने में कोई भेद नहों है; किन्तु परिज्ञातृत्व ( जान- 
कारी ) के भेद से भेद है। उनमें पहला मृषावादों है, दूसरा सत्यवादी हैं। सम्यक्‌ 
परीक्षा करने पर पहला अयश औरं अपुण्य का भागी होगा, दूसरा नहीं । इसी प्रकार 
यहाँ भी माध्यमिक तो वस्तु के स्वरूप से यथावत्‌ विदित है, और उसी के अनुसार वह 
कहता भी है, दूसरे नहीं । ऐसी अवस्था में वस्तु के बाह्य स्वरूप के अभेदमात्र से अवि- 
दिल वस्तुवादी नास्तिकों के साथ विदित वस्तुवादी माध्यमिक की ज्ञान तथा अभिधान में 
प्रमानता कैसे हो सकती हैं ! 
तत्वामृतावतार देशना 

पहले कहा है कि धर्म अनुत्पन्न और अनिरुद्ध हैं। इसलिये उसकी देशना में वाक्‌ 
और चित्त को प्रवृत्ति नहीं होगी, किन्तु देशना 6 अभाव में इस तत्त्व का ज्ञान लोगों 
को नहीं होगा । इस विनेय को उस तत्त्व में अवतरित करने के लिये संवृतिसत्य को 
को अपेक्षा से ही देशना की आनुपूर्वी ( क्रम ) होनो चाहिये । भगवान्‌ की इस देशना 
को 'तत्वामृतावतार देशना” कहते है, जिसकी एक सांवृत आनुयूर्वी भी होतो है। किन्तु 
यह सत्र कुछ विनेयों के स्वप्रसिद्ध अर्थ का अनुरोध करके ही है। सूत्र में कहा है -- 
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जैसे म्लेच्छ को अन्य भाषा का ज्ञान नहों कराया जा सकता, वैसे ही लोक की लौकिक 
भाषा के बिना ज्ञान नहों कराया जा सकता! । 


भगवान्‌ ने सर्व तथ्यम! का उपदेश दिया । यह उपदेश उन विनेय जनों को दृष्टि 
से है, जिन्होंने स्कन्ध-बातु-आयतन आदि को सत्य कल्पना की है, और उसके अनुसार 
उपलब्धि करते हैं । इससे विनेय का यह निश्चय दृढ़ होता है कि भगवान्‌ सर्वज्ञ एवं 
सर्चदर्शी हैँ; क्योंकि उन्होंने भवाग्र ( भवचक्र का अन्त ) पयन्‍त के भाजनलोक ओर 
सत्वलोक को स्थिति, उत्प।द, प्रछयादि का ठोक-ठीक उपदेश किया है । 

भगवत्‌ के प्रति विनेय जन की सर्वज्ञ-बुद्धि जब निश्चित हो गयी, तब ऐसे विनेय 
की दृष्टि से भगवान्‌ ने न तथ्य का उपदेश किया । पूववोक्त सर्व तथ्य नहीं है; क्‍योंकि 
तथ्य बह हैं जिसका अन्यथाभाव नहीं होता । किन्तु संस्कारों का अन्यथाभाव है; क्योकि 
वे प्रतिक्षण विनःशी हैं । इस प्रकार भावों का अन्यथाभाव है, वे तथ्य नहीं हैं । 

। पुनः भगवान्‌ ने 'तथ्यम्‌ अतथ्यम्‌' दोनों का उपदेश दिया है । बालजन को अपेज्ञा 

से सर्व तथ्यम' और आर्यज्ञान की अपेक्षा से 'सर्वम्‌ अतथ्यम” उपदेश है; क्योंकि 
आयंजन को अपेक्षा से उनकी उपलब्ध्रि नहों होतो । ह 
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जो तत्वदर्शन का चिरकाल से अम्यास कर रहे हैं, और जिनका आवरण थोड़े में हो 
छिम्न होनेवाला है, उन विनेयों की दृष्टि से भगवान्‌ ने नेब अतथ्यं नैव तथ्यम्‌” का 
उपदेश दिया । भगवान्‌ का यह प्रतिषेघ-वचन “वन्ध्यासुत त गोर है, न कृष्ण है,' इस 
प्रतिषेंघ-वचन के समान है । 


बुद्ध का इस प्रकार का अनुशासन इसलिये यथार्थ अनुशासन है कि वह उन्मार्य से 
हटाकर सन्मार्ग में प्रतिष्ठित करता है । उनका यह विनेय जन के अनुछझूप शासन है । 
भगवान्‌ की यह देदाना तत्वामृत के अवतारण का उपाय है। भगवान्‌ ऐसा एक वाक्य 
भी नहीं कहते, जो तत्वामृत के अवतार का उपाय न॑ हो । आरयदेव ने चतुःशतक में 
कहा है कि भगवान्‌ ने सत, असत्‌, सदसत्‌, न सत्‌, न असत्‌ का जो उपदेश किया है, 
वह समस्त विविघ व्याधियों की अनुरूप औषधि है । 
तत्व का लक्षण 

यद्यपि माध्यमिक सिद्धान्त में तत्व का परमार्थ लक्षण नहीं हो सकता, तथापि 
व्यवहार-सत्य अनुरोध से जैसे वह अनेक लौकिक तथ्यों का अम्युपगम करता है, वैसे ही 
तत्व का भी आरोपित लक्षण करता है । पहले कृतकार्य आर्य की दृष्टि से तत्व का 
लक्षण करेगे, पश्चात्‌ छौकिक कार्य-कारण भाव को दृष्टि से । 

अपर प्रत्ययम्‌--तत्व परोपदेश से गम्य नहीं है, प्रत्युत स्वयं अधिगन्तव्य (स्वसंवेद्य) 
है; जते-तिमिर रोग से आक्रान्त व्यक्ति असत्य केश-मशक-मक्षिकादि रूपों को देखता है । 
उस रोग से अनाक्रान्त व्यक्ति उस रोगी को केश का यथावस्थित रूप दिखाना चाहे तो 
व्यर्थ होगा । हाँ, उसके उपदेश से रोगी को केवल अपने ज्ञान का मिथ्यात्व मात्र ज्ञात 
होगा । तिमिर-नाश के अनन्तर उस्ते वस्तु का स्वयं साक्षात्कार होगा । इसी प्रकार जब 
परमार्थभृत शून्यता-दर्शन के अंजन से बुद्धिर्पी नयन अंजित होगा, तब तत्वज्ञान उत्पन्न 
होगा और तत्व स्वयं अधिगत न होगा । 

शान्तम्‌--तत्व शान्त स्वभाव है, क्‍योंकि स्वभाव-रहित है। 

प्रपठ््चेर॒प्रपड्चितम्‌--प्र पश्च वाणी है, क्‍योंकि वाणी द्वारा अर्थ प्रपजञ्चित होता 
है । तत्व प्रपञ्च से अप्रपञ्चित है, अर्थात्‌ वाणी का विषय नहीं है । 

निविकल्पस्‌--विकल्प चित्त का प्रचार है । तत्व उससे रहित हैं । 

अनानाथंम्‌--तत्व में भिन्नार्थता नहीं है । वह अभिन्नार्थ तत्वशुन्यता से एकरस 
है, इसलिये अनानार्थता उसका लक्षण है । 

तत्व का लौकिक-लक्षण शाइवतवाद और उच्छेदवाद का व्यावर्तत कर सिद्धान्त- 
संमत कार्यकारणभाव के द्वारा तत्व का अधिगम कराता है । 

जिस कारण की अपेक्षा करके जो कार्य उत्पन्न होता है, वह अपने कारण से अभिन्‍न 
नहीं है । बीज और अंकुर एक नहीं हैं । अन्यचा अंकुरावस्था में अंकुर के समात बीज 
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भी गृहीत होना चाहिये । गृहोत द्वोने पर बीज नित्य होगा; क्योंकि वह अविनष्ट होगा । 
ऐसी अवस्था में शाइवतवाद की प्रसक्ति होगी, जिशसे कर्म-फल का अभाव सिद्ध होगा । 
कर्म-फल के अभाव से समस्त दोष-राशि आपन्‍न्न होगी। इसलिये जो बीज है, वही 
अंकुर है; यह युक्त नहीं है । किन्तु इससे बीज से अंकुर की भिन्‍नता भी सिद्ध नहीं 
होती; अन्यथा बीज के विना भी अंकुर का उदय मानना पड़ेगा । ऐसी दशा में अंकुर 
के अवस्थान काल में बीज अनुच्छिन्न ही रहेगा । इससे सत्कार्यवाद के समस्त दोष 
आपतित होंगे । 

इस प्रकार कार्य कारणरूप नहीं है, और उससे भिन्न भी नहीं है । इसलिए कारण 
न उच्छिन्न, है और न शाश्वत । 

१९. कालपरीक्षा 
(९०. काल का निषेध ) 

कालवादी काल-त्रय की विज्ञप्ति मानता है। उत्पन्न होकर निरुद्ध होने वाले भाव 
अतीत हैं, उत्पन्न होकर निरुद्ध न होने वाला वर्तमान तथा जिसका स्वरूप लरब्ध नहीं 
हुआ वह अनागत हैं । 

माध्यमिक कालत्रय-वाद का खण्डन करता है, क्योंकि प्रत्युत्पनन और अनागत की 
सिद्धि यदि अतीत को अपेक्षा से है तो वे दोनों अवश्य ही अतीत होंगे। जिसकी जहाँ 
असत्ता होती है, वह उसकी अपेक्षा नहीं करता; जैसे--तैछ को सिकत। की, पुत्र को 
वन्ध्या की अपेक्षा नहों है। अतः वर्तमान और अनागत को यदि अतीत की अपेक्षा है 
तो वे अतोत-काल में अतीत के समान ही विद्यमान होंगे, और उनमें वस्तुतः अतीतता 
होगी | प्रत्युत्पन्न और अनागत यदि अतीत में नहीं हैं तो उनको अपेक्षा करके उनकी 
स्थिति नहीं होगी । अतीत से अनपेक्ष प्रत्युत्पन्न की असत्ता स्पष्ट सिद्ध हैं । जिस प्रकार 
प्रत्युत्पमन्न और अनागत अतीत को अपेक्षा करें या न करें उभयतः उनकी सिद्धि नहीं 
होती, बसे ही अतीत और अनागत प्रत्युत्पन्न की अपेक्षा करें या न करें, उनकी सत्ता 
सिद्ध नहीं होगी, तथा प्रत्युत्पम्न और अतोत अनागत की अपेक्षा करें या न करें, वे 
सिद्ध न होंगे| इस प्रकार माध्यसिक काल-त्रय का खण्डन करके भावों की सत्ता का 
खण्डन करते हैं । 

कालवादी क्षण, लव, मुहूर्त, दिवस, रात्रि, अहोरात्र आदि से काल का परिमाण 
मानता है । किन्तु माध्यमिक जब काल का ही खण्डन करता है, तो उसकी परिमाणवत्ता 
का प्रइन कहाँ है ? माध्यमिक कहता है कि क्षणादि से अतिरिक्त कूटस्थ काल सिद्ध हो, 
तो वह क्षणादि से गृहीत हो, किन्तु ऐसा नहीं होता । यदि वादी कहे कि यद्यपि नित्य 
काल नहीं है, किन्तु रूपादि से अतिरिक्त और रूपादि संस्कारों से प्रज्ञ)्त होने वाला काल 
है, जो क्षण आदि से अभिहित होता है। किन्तु भावों की अपेक्षा से काल नहीं सिद्ध 
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होगा, क्योंकि किसी भी प्रकार भाषों की सिद्धि नहीं होती । इसका उपपादन पहुछे 
किया गया है । 


२०. सामग्रोपरीक्षा 
( २०. हेतु-सामग्रीवाद का निषेध ) 
आचार्य हेतु-प्रत्यय सामग्री से कार्य उत्पन्न होता है” इस वाद का भी ख़ण्डन 
फरते हैं । 


आचार्य कहते हैं कि बीजादि हेतु-प्रत्यय-सामग्री ( बीज, अवनि, सलिल, ज्वलन, 
पवन, गगन, ऋतु आदि ) से यदि फल ( कार्य ) उत्पन्न होता है, तो यह बताना हीगा 
कि उस सामग्री से व्यवस्थित फल का उत्पाद होता है ? या अव्यवस्थित ? 

प्रथम पक्ष मानने पर फल का उत्पाद नहीं होगा, क्‍योंकि ज्ब हेतु-प्रत्यय-सामग्री 
में फल अवस्थित है ही, तब उससे फल उत्पन्न कैसे होगा ! इसलिये यदि कहें कि हेतु- 
सामग्रौ में फल व्यवस्थित नहीं है, तब यह बताना होगा कि ऐसी अवस्था में सामग्री से 
फछ कैसे उत्पन्न होता है ? हेतु-सामग्री में यदि फल है, तो वह गृहीत होना चाहिये, 
किन्तु गृहीत नहीं होता । अतः सामग्री से फल उत्पन्न नहीं होता । हेतु-प्रत्यय-सामग्री में 
यदि फल नहीं है, तो वे हेतु-प्रत्यय नहीं है; क्‍योंकि ज्वाला-अंगार में अंकुर नहीं है, अतः 
बह अंक्र का हेतु-प्रत्यय नहीं होता । 

एक अन्य वाद है कि हेतु-सामग्री में फल उत्पन्न करने का सामर्थ्ण नहीं है, हेतु में 
है। सामग्री फलोत्पादन में हेतु का अनुग्रह मात्र करती है । फल की उत्पत्ति में द्वेतु 
अपना हेतुत्व विसर्ग करके निरुद्ध हो जाता हैँ (हेतु: फलस्योत्पत्त्यर्थ हेतुं दत्वा निरुष्यते)। 
फरू की उत्पत्ति में हेतु का यही अनुग्रह है । 

आचार्य कहते हैं कि यदि फलोत्पत्ति के लिये हेतु अपना हेतुत्व देता है, और निरुद्ध 
होता है तो उसके द्वारा जो दिया जाता है; ओर जो निरुद्ध होता है, वे दो होंगे । इस्र 
प्रकार हेतु की दो आत्माएँ ( स्वरूप ) होगी | वह युक्त नहीं है। इससे अर्ध शाश्वतदाद 
( हेतु का एक रूप कार्यान्‍वयी होने के कारण शाइवत होगा, दूसरा निरुद्ध होने के कारण 
विनाशी होगा ) सिद्ध होगा ! एवं च, परस्पर विरुद्ध दो स्वरूपों का एक हेतु में योग 
भी कैसे होगा ! हम विरुद्ध-द्रय की आपत्ति से बचने के लिये यदि यह कल्पना करें कि 
हेतु फल को कुछ भी अपनी सार-सत्ता न देकर सर्वात्मना निरुद्ध हो जाता है, तब कार्य 
को अवदय ही अहेतुक मानना पड़ेगा । इस दोष से बचने के लिये कल्पना करें कि कार्य 
के साथ ही कारण-सामग्री उत्पन्न होती है, और वहू फल की उत्पादक होती है, तो एक 
काल में ही कार्य और कारण की सत्ता मासनी पड़ेगी । 


एफ अम्य वाद है। उसके अनुसार कार्य हेतु-प्रत्यय-सामग्री के पहले अनागत स्वरूप 
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में और अनागतावस्था में विद्यमान है । हेतु-सामग्री के द्वारा केवल उसकी वर्तमानावस्था 
उपपन्‍न की जाती है, वतुतः द्रव्य यथावस्थित ही रहता है । 

आचार्य का उत्तर है कि यदि कार्य हेतु-सामग्री से पूर्व स्वरूपतः विद्यमान है, तो 
यह हैेतु-प्रत्यय से निरपेक्ष होगा और अहेतुक होगा । किन्तु अहंतुक पदार्थों का अस्तित्व 
युक्त नहीं है । 

एक सिद्धान्ती केवल हेतुवादी हैं । उनके मत में हेतु ही निरुद्ध होकर कार्य रूप में 
व्यवस्थित हो जाता है । आचार्य कहते हैं कि फल यदि हेतु-रूप होगा, तो हेतु का संक्रमण 
मानना पड़ेगा; जैसे-नट एक वेष का त्याग कर वेषान्तर का ग्रहण करता है । इस प्रकार 
हेलु के संक्रमण मात्र से अपूर्व_ फल का उत्पाद भी नहीं होगा । इमके अतिरिक्त हेतु- 
संक्रमण मानने से हेतु की नित्यता सिद्ध होगी, फठतः उसका अस्तित्व ही समाप्त द्वो 
जायगा; क्योंकि नित्य वस्तुओं का अस्तित्व नहीं होता । 


आचार्य कहते हैं कि वास्तविकता तो यह है कि जिस प्रकार निरुद्ध या अनिरुद्ध कोई 
हेतु फल को उत्पन्न नहीं कर सकता, इसी प्रकार उत्पन्न या अनुत्पन्न फल का उत्पाद 
नहीं बताया जा सकता । हेतु में किसी प्रकार का विकार न आवे और वह फल सम्बद्ध 
हो जाय यह असम्भव हैं; क्योंकि जो विक्ृत नहीं होता बह हेतु नहीं होता । अथच, फल 
से वह संबद्ध भी कैसे होगा; क्‍योंकि वादियों के अनुसार हेतु फल में विद्यमान है । हेतु 
फल से असम्बद्ध होकर भी फल को उत्पन्न नहीं करता; क्‍योंकि असंबद्ध हेतु किस फछ को 


उत्पन्न करेगा ? यदि करे तो समस्त फलों को उत्पन्न करेगा या किसी को नहीं 
करेगा । 


आचार्य कहते हैं कि हेतु-फल की परस्पर संगति (« योग) भी नहीं होगी । अतीत 
फल की अतीत हेतु के साथ संगति नहीं होगी; क्‍योंकि दोतों अविद्यमान है । अनागत 
हेतु से अतीत फल की संगति नहीं होगी, क्योंकि एक नष्ट ओर दूसरा अजात है। इस 
प्रकार दोनों अविद्यमान है; और भिन्‍नकालिक हैं । जैसे वतंमान हेपु से अतीत-फछ 
की तथा अतीत-फल की अतीत, अनागत तथा वर्तमान हेतुओं के साथ संगति असंभव है, 
उसी प्रकार वर्तमान फल की त्रेकालिक हेतुओं से संगति भी असंभव ; । पूर्वोक्त रीति से 
अनागत फल भी अतीत, भनागत तथा प्रत्युत्पन्न हेतुओं से संगत नहीं होगा । भाचार्य 
कहते हैं कि हेतु-फल की संगति नहीं है, इसलिये हेतु फल को उत्पन्न नहीं कर सकता, 


और संगति कालत्रय में सम्भव नहीं है, अतः हेतु से फलोत्पाद का सिद्धान्त सर्वधा 
असंगत है । 


. इस भ्रकार हेतु से फल की एकता माने अथबा अनेकता, हेतु में फल का सद्भाव 
आन या असदुभाव, किसी प्रकार हेतु से फछू की उत्पत्ति नहीं होंगी । 
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२१. सम्भवविभवपरीक्षा 
( २१. उत्पाद-विनाष का निषेध ) 

पहले कालत्रय का खण्डन किया गया है, किन्तु कालत्रय का समूल निषेध तब तक 
नहीं होगा जब तक वस्तुओं की सम्भव-विभव प्रत्तीति अतात्विक सिद्ध न की जाय | अतः 
आचार्य उसका खण्डन करते हैं । 

सम्भव-विभव एक दूसरे के साथ-साथ होते हैं, या दूसरे से विरहित ? सम्भव 
( उत्पाद ) के बिना विभव ( विनाश ) नहीं हो सकता । यदि बिना सम्भव के विभव 
हो तो जन्म के बिना मरण भी हो । सम्भव के साथ भी विभव नहीं होगा, अन्यथा 
जन्म-मरण एक काल में हों । विभव के बिना सम्भव नहीं होता, अन्यथा कोई पदार्थ 
कभी अनित्य न हो । विभव के साथ संभव नहीं होगा, अन्यथा जन्म-मरण एक काछ में 
होगा । सहभाव और असहभाव से भिन्‍न कोई तीसरा प्रकार नहीं है, जिससे सम्भव-विभव 
की सिद्धि हो । 

पुनः सम्भव-विभव क्षयधर्मी भावों का होतः है या अक्षय धर्मी ? दोनों हो प्रकार 
असिद्ध हैं । 

क्षयशील पदार्थों का सम्भव नहीं होगा, क्योंकि क्षय का विरोधी सम्भव है। अक्षय 
पदार्थों का भी सम्भव नहीं होगा, क्योंकि अक्षय धर्म भाव से विलक्षण है, उनका संभव 
नहीं होगा । इसी प्रकार क्षय या अक्षय पदार्थ का विभव भी नहीं हो सकता । 

सम्भव-विभव केबल इसलिये नहों है कि उनके आश्रयभूत पदार्थ प्रतीत होते हैं । 
वस्तुतः भाव कहाँ हैं ? बिना भाव के सम्भव-विभव नहीं होंगे, और बिना सम्भव-विभव 
के भाव नहीं होंगे। 

वादी कहता है कि आपकी सूक्ष्मेक्षिका व्यर्थ है; क्योंकि आबाल-गोपाल पदार्थों के 
सम्भव-विभव में प्रतिपन्‍न हैं । आचार्य कहते हैं कि लोक जिस जिसकी उपलब्धि 
करता है, उन सब का अस्तित्व सिद्ध नहों हो जाता; अन्यथा स्वप्नादि-दृष्टि भी 
सत्य होती । सम्भव-विभव का कोई स्वरूप नहीं है, किन्तु लोक उसमें मोह से 
प्रतिपन्‍न है । 

यदि कोई भाव हो तो बताना होगा कि वह भाव से उत्पन्त है या अभाव से ? दोनों 
पक्षों में भाव की उत्पत्ति सिद्ध नहीं होती । पहले भावों की स्वतः परतः आदि की 
उत्पत्ति का निषेध किया जा चुका है। 


आचार्य भाववादी सर्वास्तिवादियों पर एक गम्भीर आरोप लगाते हैं। कहते हैं कि 
जो सुगतानुगामी भावों का सद्भाव मानते हैं, वे उच्छेदवाद या शाइवतवाद में आपतित 
होते हैं; क्योंकि भाववादी का भाव नित्य होगा ? या अनित्य ? नित्य होगा; तो 
शाश्वतवाद निश्चित है; अनित्य होगा तो उच्छेदवाद । 
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सर्वास्तिवादी इन आरोपों से बचने के लिये कहता है कि हम हेतु-फल के उत्पाद- 
विनाश के प्रवाह को संसार कहते हैं । यदि हेतु निरुद्ध हो, किन्तु उससे फल न उत्पन्न 
हो, तो उच्छेदवाद होगा । हेतु निरुद्ध न हो, प्रत्युत स्वरूपेण अवस्थित हो तो शाश्वतवाद 
होगा । किन्तु हमारे मत में उत्पाद-विनाश का वह प्रवाह संमत है, जिसमें हेत-फाल 
अविच्छिन्न क्रम से हैं । अतः हम पर ये दोष नहीं लगते । 

आचार्य कहते हैं कि वादियों पर ये दोष स्पष्ट छगते हैं, क्योंकि वादी के मत में 
फल की उत्पत्ति हेतु-क्षण हेतु होकर निरुद्ध हो जाता है। किन्तु उसका पुनः उत्पाद नहों 
होता, यह उच्छेदवाद है। और हेतु का स्वभावतः सद्भाव है, तो उसका असद्भाव 
न होगा । अतः शाइवतवाद होगा । 

आचार्य इस सम्बन्ध में और भी गम्भीर विचार करते हैं । कहते हैं कि वादा यदि 
हेतु फल के उत्पाद-विनाश-स्तंतान को स्वीकार कर शाश्वतवाद और उच्छेदवाद के दोषों 
से अपने को किसी प्रकार से बचा ले, फिर भो जहाँ सन्‍्तान की प्रवृति सदा के लिये 
समाप्त हो जातो है इस निर्वाण में उच्छेद-दर्शन निश्चित है । 

वादी ने हेतु -फल के उत्पाद विनाश के सन्‍्तान को भव कहा है। चरम भव निवृत्ति- 
रूप है, और प्रथम प्रतिसन्धि-(मुत्यु और उत्पत्ति के बीच का क्षण) रूप है। चरम भव 
निरुद्ध होकर हेतु-हपेण अवस्थित होता है, प्रथम भव उत्पत्ति-रूप होने से फल-रूप में 
व्यवस्थित होता है । इन्हीं दो के बीच संसार है । 

आचार्य कहते हैं कि यदि चरम भव के निरुद्ध हो जाने पर प्रथम भव होता है, 
तो वह निहेंतुक होगा । यदि चरम भव निषरुद्ध न हो और प्रथम भव हो तो भी वह 
निहेंतुक होगा, और एक सत्व दोनों में रहकर द्विर्प होगा । चरम भव के निरुद्ध 
होते समय भी प्रथम भव उत्पन्न नहीं होगा, क्‍योंकि निरुद्ष्यमान उत्पन्न होता है, 
यह कहने से एक काल में दो भव होंगे। इस प्रकार तीनों काल में भव की सिद्धि 
नहीं होगी । 

पूर्वोक्त विवेचन से भाववादियों का शाइवतवाद या उच्छेदवाद में आपन्त होना 
निश्चित है । 

२२. तथागतपरीक्षा 
( २२. तथागत के अस्तित्व का निषेध ) 

अब एक बड़े हो गंभीर एवं रोचक विषय पर आचार्य का मत दिया जा रहा है । 
बहुत पुराने काल से बोढों में यह विवाद था कि तथागत हैं या नहीं ? रूपान्तर में यह 
प्रश्न भगवान्‌ बुद्ध ( तथागत ) के समक्ष भी रखा गया था। उन्होंने इस प्रइन कों 
अव्याकरणीय कह कर मौन आलरूम्बन कर लिया । उनको अव्याकरणीयता का यह 
उत्तर बुद्ध के बाद रहस्य बन गया, ओर उनके व्यक्तित्व के संबन्ध में अनेक बाद 
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खड़े हो गये | महायानियों में विद्ेषतः माध्यमिक उनके व्यक्तित्व की सत्ता को सर्वथा 
अस्वीकृत करता है । 

किन्तु वादी कहता है कि तथागत हैं, और इसलिये भव-सन्तति भी है। उन्होंने 
महाकरुणा और प्रज्ञा घारण रर वैधातुक के सकल सत्वों के दःख-युपशम के निवचय से 
असंख्य कल्पों में उदभूत होकर अपने को क्षिति, सलिछ, औषधि और वृक्ष के समान 
सत्वों का उपभोग्य बनाया, और सर्वज्ञता का लाभ कर पदार्थों का अशेष तत्व परिज्ञात 
किया । जैसा धर्म है उसे तथेब ( तथा ) अवगत ( गत ) करने के कारण वह तथागत की 
प्राप्ति किसी एक जन्म में संभव नहीं है । उसके लिये भव-प्तन्तति आवश्यक है । 

आचार्य कहते हैं कि तथागत नाम का कोई भाव स्वभावतः उपलब्ध नहीं होता । 
तथागत नाम से कोई अमल एवं निष्प्रपश्च पदार्थ होगा, तो वह पंच-स्कन्ध-स्वभाव 
( रूप, वेदना, संज्ञा, संस्कार, विज्ञानरूप ) होगा या उससे भिन्‍न होगा। तथागत 
स्कन्धरूप नहीं है अन्यथा कर्ता कर्म एक होगा । एक मानने पर तथागत का उत्पाद- 
विनाश भी मानना होगा । तथागत्त स्डन्‍्ध से अन्य भी नहीं हैं, अन्यथा वह स्कन्ध के 
बिना भी होंगे । इसलिये तथागत में -स्कन्ध नहीं है, और स्कन्धों में तथागत नहीं है । 
तथागत स्कन्धवान्‌ भी नहीं है, क्योंकि वह स्कन्ध से भिन्‍न नहीं है । (म० शा० २२-१) 

एक अन्य मत है कि अनाख्रव-स्कन्धों ( शील, समाधि, प्रज्ञा, विमुक्ति, विमुक्तिज्ञान 
दर्शन ) से तथागत उपात्त हैं। वह अवाच्य हैं, अतः उन्हें स्कन्घरूप या स्कनन्‍्ध से 
व्यतिरिक्त नहों कहा जा सकता । 

आचार्य कहते हैं कि यदि बुद्ध अमल स्कन्धों का उत्पादन करके प्रज्ञप्त होते हैं, और 
अवाच्य हैं तो स्पष्ट हे कि स्वभावतः नहीं हैं, केवल प्रनित्रिम्ब के समान प्रज्ञप्त होते हैं । 
जो स्वभावतः नहीं वह परभावतः भी नहों होता, इसे अनेकधा स्पष्ट किया गया है । 

यदि वादी कहे 'क प्रतिबिम्ब स्वभावतः नहीं होता, किन्तु मुख और आदर्श की 
अपेक्षा करके होता है| इसी प्रकार तथागत भी स्वभावतः अविद्यमान हैं, किन्तु अनास्रव 
पंचस्कन्धों का उत्पादन कर परभावतः होंगे । 

इसके उत्तर में आचार्य कहते हैं कि ऐसी स्थिति में प्रतिब्रिम्ब के समान तथागत 
भी अनात्मा होंगे । किन्तु जो प्रतिबिम्ब के तुल्य अनोत्मा और निःस्वभाव होगा, वह 
अविपरीत मार्गगामी भावरूप तथागत कैप्ते होगा ? स्वभाव-परभाव के अतिरिक्त 
तथागत की तृतीय कोटि क्‍या होगी ? यदि तथागत स्कन्धों से अन्य या अनन्य नहीं 
हैं और केवल स्कन्धों के उपादान से प्रज्ञापित होते हैं, तो स्कन्धों को ग्रहण करने से पूर्व 
तंथागत को होना चाहिये, जिससे पश्चात्‌ स्कत्धों का उपादान करें । किन्तु स्क्रन्बों का 
उपादान न करके तथागत की सिद्धि नहीं होगो । तथागत स्कन्धों से अभिन्न, भिन्‍न 
तथा भिन्‍न-अभिन्न नहीं हैं । आधार या आधेय भी नहीं हैं । अतः वह भविद्यमान हहैं । 
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वादी माध्यमिक के इस सिद्धान्त से उत्त्रस्त हैं । वे कहते हैं कि हम लोग कणाद, 
जैमिनि, गौतम, दिगम्बर आदि के उपदेशों की स्पृह्टा को छोड़कर सकल जगत्‌ के 
शरण्य, अज्ञानान्धकार के एकमात्र, निवारक तथागत की शरण में आयं, किन्तु आपने 
उनकी सत्ता का निषेध करके हमारी सारी आशा ही समाप्त कर दी । 


चन्द्रकीति कहते हैं कि वस्तुतः आप जैसों की तरफ से हम छोगों की आशा मारी 
गयी । आप मोक्ष के लिये समस्त वादियों के मत को छोड़कर परम शास्ता तथागत को 
शरण में प्रतिपनन हुए थे, किन्तु उनके नैरात्म्यवाद के सिंहनाद को सह नहीं सके । पुनः 
घिविघ कुदृष्टिव्यालों से आकुलित मार्ग के अनुगमन के लिये तत्पर हो गये। क्‍या 
आपको अब तक नहीं मालूम हुआ कि तथागत अपना या स्कन्‍्बों का अध्तिव कभी 
ज्ञापित नहीं करते ! हम लोग तथांगत का अभाव केवकू इस आधार पर नहीं कहते कि 
घह मिष्प्रपंच हैं, बल्कि इस आधार पर कि वह वस्तुतः निःस्वभाव हैं । उनकी निःस्व- 
भावता की व्याख्या करके हम अविपरीत अर्थ को प्रकट करते हैं । आचार्य नागार्जुन के 
अनुसार तथागत के व्यक्तित्व का यह रहस्य है कि उसे शून्य नहीं कहा जा सकता और 
अछून्य भी नहीं कहा जा सकता । इसी प्रकार उभय (शुन्य-अशून्य), अनुभय (न शून्य, न 
भ्रषून्य ) भी नहीं कहा जा सकता । किन्तु व्यवहार-सत्य की दृष्टि से शून्‍्यता आदि का 
भारोपण कर प्रज्ञापित किया जाता है। ( म० शा० २२-११ ) आचार्य कहते हैं कि 
जिस प्रकार तथागत में उपयुक्त शून्यता आदि का चतुष्टय अप्रसिद्ध है, वैसे ही शाश्वत 
आदि का चतुष्टय ( लोक शाइवत है या अशाश्वत, उभय है या अनुभय ) तथा लोक की 
अन्तता-अनन्तता आदि ( लोक अन्तवान्‌ है या अनन्त, उभय है या अनुभय, तथागत 
मरण के बाद उत्पन्न होते हैं या नहीं, उसका उभय है, या अनुभय आदि ) के भ्रदन 
सर्वभा अप्रसिद्ध हैं ! 

शआचार्य कहते हैं कि तथागत प्रकृतितः शान्त, निःस्वभाव, एवं प्रपंचातीत हैं, 
किन्तु छोग अपने बुद्धिमान्य के कारण उनके सम्बन्ध में शाइवत-अद्ञाश्वत, नित्य-अनित्य, 
अस्तिता-नास्तिता, शून्यता-अशून्यता, सर्वज्ञता-असर्वज्ञता आदि की कल्पनाएँ करते हैं । 
किन्तु वे यह नहीं समझते कि ये सभी प्रपंच वस्तुमूलक होते हैं, किन्तु तथागत अवस्तु 
हैं । अत: प्रपंचातीत एवं अव्यय हैं। ऐसे भगवान्‌ बुद्ध के सम्बन्ध में -जो स्टेग़ -अप्रनी 
उत्परेक्षा से मिथ्या कल्पनाएँ रच लेते हैं, वे अपने हो प्रपंचों के कारण तथागत-ज्ञान से 
वंचित होते हैं, और अपना नाश कर छेते हैं । ( म० शा० २२-१५ ) 
त्ृथागत व भाजन-लोक की निःस्वभावता 
कह सन परबअनक हे वैसे भाजन-लोक ( जगत्‌ ) भी निःस्वभाव है; क्योंकि 
अंशन्द दि खबोद है बह होता है, उसी स्वभाव का यह जगत्‌ भी होता है ।. यतः 

; / अतः जगत्‌ भी निःस्वभाव है। ( म० शा० २२-६ ) 
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आचार्य चन्द्रकेति तथागत और छोक दोनों की निःस्वभावता की सूत्रों से भी 

प्रमाणित करते हैं-- 
'तथागतो हि प्रतिब्रिम्बभू तः कुशलस्य धर्मस्य अनास्रवस्य । 
नेवात्र तथता न तथागतो5स्ति बिम्बं च सन्दृष्यति सर्वलोके” ॥ 
( म० शा० पृ० १९५ ) 
२३. विपर्यासपरीक्षा 
( २३. विपर्यास का निषेध ) 

आचार्य क्लेशों ( राग, द्वेष, मोह ) की भी असत्ता सिद्ध करते हैं। कहते हैं कि 
राग, दष, मोह संकल्प से उत्पन्न होते हैं । शभ आकार की अपेक्षा से राग अशुभ को 
अपेक्षा से द्वेष, विपर्यास की अपेक्षा से मोह उत्पन्न होता है । इन तीनों की उलत्ति परे 
साधारण कारण संकल्प है। इन शुभ, अशुभ और विपर्यासों की अपेक्षा से उत्पन्न होने 
के कारण रागादि अक्ृत्रिम एवं निरपेक्ष सिद्ध नहीं होंगे । 

आत्मा के सम्बन्ध में जब अस्ति-तास्ति कुछ भी सिद्ध नहों किया जा सकता, तब 
उसके बिना उसके आश्रित अन्य धर्मों का अस्तित्व-नास्तित्व कैसे सिद्ध किया जा सकता 
है; क्योंकि क्लेश किसी का आश्रय लेकर सिद्ध होते हैं, बह आश्रय आत्मा ही हो सकता 
था, जिसका पहले ही निषेध कर दिया गया है। ऐसी अवस्था में बिना आश्रय के क्लेल 
कैसे होंगे ? क्लेशों के हेतु शुभ, अशुभ, और विपर्यास भी निरपेक्ष, निःस्वभाव 
नहीं हैं । 

रूप, शब्द, गन्धादि का अआलूंबन करके क्लेश-त्रय होते हैं, किन्तु रूप, शब्दादि 
कल्पनामात्र, स्वप्नतुल्य है । मायापुरुष में या प्रतिबिम्ब में शुभ-अशुभादि कया होंगे ! 
शुभ-अशु भ आदि सभो क्लेश-हेतु तथा क्लेश अन्योन्य की अपेक्षा से प्रज्ञापित होते हैं, 
अतः सभी निःस्वभाव हैँ । 'अनित्य में नित्य बुद्धि हाता' मोह है, किन्तु शून्य में अनि- 
त्यता क्या होगी, जिसमें नित्य बुद्धि हो । अनित्य में नित्य बुद्धि यदि विपर्यात है, तो 
शून्य में अनित्य-बुद्धि भी क्‍या विपर्यास नहीं है? वतुतः ग्रहीता जिन नित्यत्व आदि 
विश्वेषों से रूप, शब्द आदि वस्तुओं का ग्रहण करता है, वे समस्त स्वभावतः शान्त हैं; 
अतः उनका ग्रहण सिद्ध नहीं होता । ( म० शा० २३-२५ )। जब ग्रहण हो सिद्ध नहीं 
है, तो उसके भिथ्या या सम्यक होने का प्रइन ही कहाँ है ? पहले यह दिखाया गया है 


कि भावों की स्वतः, परत: आदि कारणों से उत्पत्ति नहीं है। ऐसी अवस्था में विपर्ययः 
की सिद्धि कैसे होगी ? 


इस प्रकार योगी जब विपर्यासों को उपलब्ध नहीं करता, तो उससे उत्पन्न अविद्या 
भी निरुद्ध हो जाती है ! अविद्या के निरोध से अविद्या से उत्पन्न होने वाले संस्कारादि 
निरुद्ध होते हैं । 


२४, आर्यसत्यपरीक्षा ६९, 


२४. आर्यसत्यपरीक्षा 


(२४. चार आययं-सत्यों का न्षिध ) 
वादी का आशक्षेष 


वादी कहता है कि यदि शून्यवाद में बाह्य-आध्यात्मिक सब शून्य है, और किसी 
थदार्थ का उदय-व्यय नहीं है, तो शन्यवाद में चार आर्यसत्यों का भी अभाव होगा । दुःख 
की सत्यता आरयों को ही ज्ञात होती है । सूत्र में उक्त है कि ऊर्णा को करतल पर रखते हैं, 
तो वेदना नहीं होती, किन्तु जब उसे अक्षि-गत करते हैँ, तो वह द्वेष एवं पीड़ा की जनक 
होती है । अनार्य बाल करतल के सदृश है, वह संस्कार-दुःखता का अनुभव नहीं करता; 
भ्ार्य विद्वान्‌ अक्षि के सदुश, वह उससे अत्यन्त उद्विग्न हो जाता है । यह दुःख आर्य- 
सत्य तब युक्त होगा, जब संस्कारों का उदय-व्यय सम्भव होगा, किन्तु जब शुन्यवाद है 
तो किसी के उदय-व्यय का प्रइन हो नहीं उठता । फलत: शन्यवाद में दुःख ही नहीं 
होगा, तो उसके समुदय का अवकाश नहीं है, अतः समुदय-सत्य भी न होगा | जा दुःख 
का हेतु है, वह समुत्य है । बह समुदय, तृष्णा, कर्म क्लेश है। दुःख का पुनः उत्पन्न 
न होना निरोध-सत्य है, किन्तु जब दुःख और समुदय नहीं है तो निरोध कहाँ है ? 
यदि दुःख-निरोध नहीं है तो मार्ग-सत्य भी नहीं है । 

दन्यवाद में जब चतुरार्य-सत्यों का अभाव है, तो उनकी परिज्ञा ( अनित्यादि 
आकारों में दुःख-सत्य का ज्ञान ) दुःख-समुदय का प्रहाण, दुःखनिरोधगामिनी प्रति- 
पत्तियों को भावना और दुःख-निरोघ का साक्षात्कार नहीं होगा । इन चार आर्य-सत्यों 
के अमाव में तथा उनकी परिज्ञा आदि के अभाव में चार अ:यं-फल ( स्रोतापत्ति, सकृदा- 
गामी, अनागामी, अर्हत्‌ ) भी नहों होंगे और फलाभाव से फलस्थ आठ महापुरुष-पुद्‌- 
गलों का अभाव होगा । अष्ट पुरुष पुदूगल के अभाव में संघ नहीं होगा। आर्य-सत्यों 
के अभाव में सद्ष्र् ( निरोध-सत्य फलघर्म है, मार्ग-सत्य फलावतार धर्म है, यह 
अधिगम-घर्म भी है, मार्ग की प्रशासिका देशना आगमधर्म है ) नहीं हैं । धर्म और संघ 


का अभाव में बुद्ध भी नहीं होंगे । इस प्रकार इन दुर्लभ त्रिरत्नों से भी शून्यवादी वंचित 
गा। 


सिद्धान्ती का परिहार 

आचार्य कहते हूँ कि वादी ने अपनी कपोल-कल्पना से ही शून्यता का अर्थ अभाव 
कर लिया, और भावों का उत्पाद-विनाश नहीं बनेगा, इसका शन्‍्यवादी पर उपालंभ 
भी दे दिया, और उनके प्रति खिन्‍्न भी हो लिया। 4 स्तुतः: वादी अपने ही विविध 
विकल्पों से मारा जा रहा है । माध्यमिक ने शून्यता का वादी-कल्पित अर्थ नहीं किया, 
अतः वादो को शून्यता के अभिघान का प्रयोजन भो ज्ञात नहीं हुआ। शून्यता के उपदेश 


का प्रयोजन अशेष प्रपंच्र का उपशम है। जो शून्यता का अभाव अथं करता है, वह प्रपंच- 
जाल का विस्तार करता जा रहा है । 


७७० मध्यमकशास्त्र ( हिन्दो ) 


प्रतीत्य-समुत्पाद शब्द का जो भर्थ है, वही शून्यता शब्द का अर्थ है। अभाव एछब्द 
का जो अर्थ है, वह शुन्‍्यता शब्द का अर्थ नही है। चन्द्रकीति आचार्य के बचन से इसे 
पुष्ट करते हैं। चन्द्रकीति कहते हैं कि माध्यमिक सिद्धांत पर पूर्वोक्त आक्षेप बे छोग 
करते हैं, जो भगवद्वचन के अभिरेत सत्य-द्वप का विभाग नहीं जानते । आचार्य नागार्जुन 
ने परम करुणा से प्रेरित होरूर भगवद्बचत के सत्य-द्वय की व्यवस्था की है। मध्यमका- 
बतार में चन्द्रकीति कहते हैं कि जो सत्य-द्वय के विज्ञान से रहित है, उसे कथमपि मोक्ष- 
सिद्धि नहों होगा, जो आचार्यपाद के ज्ञानमार्ग से बहिगंत हैं उनके कल्याण के लिए कोई 
उपाय नहीं है । 

ः बुद्ध को धर्म-देशना दो संत्यों का आश्रयण करती है--लोक-संवत्ति-सत्य और पर- 

मार्थ-सत्य । 

पदार्थ-तत्त्व का समन्‍्ततः अवच्छादन करने से (समन्‍्ताद्‌ वरणम्‌), अथवा अन्‍्योन्‍्य 
का आश्रय लेकर उत्सन्न होने (परस्परसंभवनम्‌), संवृति ब्युत्पन्न है । संवृत्ति लोक-ब्यवहार 
को भी कहते हैं; क्योंकि लोक-व्यवहार ज्ञान-ज्ञेय का संकेत है । 

चन्द्रकीति ने मध्यमकावतार में विस्तार से सत्य द्वय की विवेचना की है । समस्त 
बाह्य आध्यात्मिक पदार्थों के दो स्वरूप हैं । वस्तुओं का पारमाथिक रूप है, जो सम्यक्‌ 
द्रष्टा आर्य के ज्ञान का विषय है, किन्तु उसकी स्वरूप-सत्ता नहीं है (न तु स्वात्मद्या 
सिद्धम्‌ ) वस्तुओं का सांवृतिक रूप वह है जो पृथर्जन की मिथ्या दृष्टि का विषय है, 
किन्तु इसका भी स्वरूप असिद्ध है । समस्त पदार्थ इन दो रूपों को धारण करते हैं । 
इन दो स्वरूपों में सम्यक द्रष्टा का विषय हैं, वह तत्व हैं। वही पारमार्थिक सत्य है + 
मिथ्या-दृष्टि का जा विषय है, वह संवृति-सत्य है; वह परमार्थ नहीं है । 

मिथ्यादृष्टि भी सम्यक्‌ और मिथ्पा भेद से दो हैं। इसलिये पूर्वोक्त मिथ्यादृष्टि 
( संवृतिसत्य ) के दो ज्ञान और उनके दो विषय हँ--( १ ) शुद्ध तथा रोगरहित 
इन्द्रियों वाले व्यक्ति का बाह्यविषयक ज्ञान, ( २ ) दोष-प्रस्त इन्द्रियों वाले व्यक्ति का 
ज्ञान। स्वस्थ इन्द्रियों के व्यक्ति. के ज्ञान की अपेक्षा दुष्टेन्द्रिव व्यक्तियों का ज्ञान मिथ्या- 
ज्ञान है। सांस्कृतिक सत्यता और मिथ्यात्व का ।नर्णय केवल लोक की अपेक्षा से ही 
होता है, आर्यज्ञान की अपेक्षा से नहीं । 
लोक-संवृति-सत्य 

वस्तुतः मोह सवृति है, क्योंकि वह वस्तु के यथार्थ स्वभाव को आवृत करता है । 
संवृति एक ओर वस्तु के स्वभाव-दर्शन के लिये आवरण खड़ा करतो है, दूसरी ओर 
पदार्थों में. असत्‌ स्वरूप का आरोपण करती है । संवृति निःस्वभाव एवं सत्याभासित 
पदार्थों को स्वभावेन तथा सत्यरूपेण प्रतिभाम्तित करती हैं। किन्तु यह अत्यन्त मिथ्या 
है । लोकदृष्टि से ही सकी सत्यता है, अतः इसे लोक-संवृति-सत्य कहते हैं। यह प्रतीत्य- 
समुत्पन्न है, इसलिये कृत्रिम है। अविद्वान को कभी अक्ृत्रिम ( स्वभवः ) नहीं' 
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भासता । प्रतिबिब, प्रतिश्रुत्क्त आदि भिथ्या हैं, फिर भी उसे भासित होते हैं। नीलादि 
रूप तथा चित्त-बेदतादि भो सत्य भासित होते हैं। ये दोनों प्रकार के दृष्टान्त प्रतीत्य- 
समुत्पन्त हैं, इसलिये संबृति-सत्य की कोटि में आते हैं । किन्तु जो संवृति से भी मृषा है, 
वह संबृति-सत्य नहीं है (संवृत्यापि यन्मृषा तत्संबुतिसत्यं न भवति) । भवाज़ ( अविद्या, 
संस्कार, नामरूप आदि ) संबृति-सत्य है, किन्तु संक्लिष्ट अवञ्या से ग्रस्त व्यक्ति के ही 
लिये | श्रावक, प्रत्येकवृद्ध तवा बोधिसत्व के लिये वह॒संबति मात्र है, सत्य नहीं है; 
. क्योंकि वे संक्दिष्ट अविद्या को नष्ट कर चुके हैं, और समस्त संस्कारों को प्रतिबिब के 
तुल्य देखते हैं । इनमें वस्तु के प्रति सत्याभिमान नहीं है । जिस वस्तु से बाल-पृथरजन 
ठगा जाता है, उप्ते आर्य संवृतिमात्र मानता है। आर्य को क्लेशावरण नहीं है, केवल 
जेयावरण है, अतः उसे विषय साभासगोचर हैं, अनार्य को निराभासगोचरता है । बुद्ध को 
सर्व धर्म का सर्वाकार ज्ञान है, अतः वह संव॒ति-सत्य को संवुतिमात्र कहते हैं । 

इस प्रकार हम देखते हैं कि पृथर्जन के लिये जो परमार्थ है, वहो आर्यों के लिये 
संबृ्ि है | संवुति की जो स्वभाव-शून्यता है, वही परभमार्थ है । बुद्धों का स्व्रभाव परमार्थ 
है, वह परमाथ है, क्‍योंकि उससे किसी का प्रभोष नहीं है, परमार्थ-सत्य है। यह 
परमाथ-सत्य प्रत्यात्म-वेच्य है । संवृति-सत्य प्रमोषक है, अतः वह परमार्थ-सत्य नहों है । 
परमार्थ-सत्य 

परमार्थ-सत्य अवाच्य है एवं ज्ञान का विषय नहीं है । वह स्व-संवेद्य है, उसका 
स्वभाव लक्षणादि से व्यक्त नहीं किया जा सकता । परमार्थ-सत्य की विवक्षा से केवल 
इतना ही कहा जा सकता है कि जैप्ते तिमिर रोग से आक्रान्त व्यक्ति अपने हाथ से पजड़े 
धान्यादि पुंज को केशरूप में देखता है, किन्तु उसे शुद्ध दृष्टिवाला जिस रूप में देखता हे 
वही तत्व होता है, वैसे ही अविद्यातिमिर से उपहन अतत्त्व-द्रष्ट स्कन्ध, धातु, आयतन 
का जो स्वरूप ( सांवृतिक ) उपलब्ध करता है, उसे हो अजिद्या-बासना रहित ब॒द्ध जिस 
दृष्टि से देखते हैं बही परमार्थ-सत्य है । 
.. अरदन उठता है कि परमार्थ-सत्य अवाच्य अदृश्य है, तो उसे अविद्या-रहित भो 
केसे देखेंगे ? 

चन्द्रकीति कहते हैं कि अदर्शन-नन्‍्याय ( न देखा जा सकना ) से ही उसका देखना 
सम्भव है। परमार्थ-सत्य की किसी प्रकार देशना नहों हो सकती, क्योंकि जिसके द्वारा 
देशित होना है, जिसके लिये देशना करनी है, और >िसक्नो देशना करनी है, ये सभी 
परमार्थत: अनुत्पन्त हैं। इसलिये अनुत्पन्न धर्मों से ही अनुत्पन्न धर्मों को बताया जा 
सकता है। तत्व में भाव-अभाव, स्वभाव-परभाव, सत्य-असत्य, शाइवत-उच्छेद, नित्य- 
अनित्य, सुख दुःख, शुचि-अशुचि, आत्मा- अनात्मा, शून्य-अशुन्य, लक्षण-लक्ष्य, एकत्व- 


सु उत्पाद-निरोधादि नहीं होते । तत्व के ज्ञान में आर्य ही प्रमाण हैं, अनार्ग्न 
बाल नहीं । 
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एक प्रइन है कि माध्यमिक यदि छोक का भी प्रामाण्य स्वीकार करते हैं, ता लाक 
अवष्य तत्वदर्शी होगा, क्‍योंकि जड़ प्रमाण नहीं होता | चक्षुरादि से ही तत्वनिर्णय 
होना है, अतः आर्यमार्ग के अवतरण के लिये शोल, श्रुति, चिन्ता, भावना आदि का 
प्रयास अवध्य निष्फल होगा । 

चन्द्रकोति कहते हैं कि लोक सर्वथा प्रमाण नहीं हो सकता, छोक-पश्रमाण से तत्वदशा 

में बाघा भी नहीं होती । हाँ, छोक-प्र सिद्धि से छोकिक अर्थ अवश्य बाधित होगा । 

आचार्य नागाजुन कहते हैं कि जो लोग इस सत्यद्रय का विभन्‍ग नहीं जानते वह 
गंभीर बुद्धशासन के तत्व को नहीं जानते । 


सत्य-द्वय का प्रयोजन 


वादी प्रश्न करता हैं कि माध्यमिक-सिद्धाग्त में जब परमार्थ निष्प्रपश्न स्वभाव है, 
तो भगवान्‌ ने अपर्मार्थभूत स्कन्ध, धातु, आयतन, चार आर्य सत्य, प्रतीत्य-समुत्पाद 
आदि को देशना क्‍यों की ? अतत्व परित्याज्य होता है, और परित्याज्य का उपदेश करना 
ब्यर्थ है? 

आचार्य कहते है कि व्यवहार ( अभिधान-अभिधेय, ज्ञान-ज्ञेय आदि ) के अम्युपगम 
के बिता परमार्थ कौ देशना अत्यन्त अशक्‍्य है। और परसमार्थ के अधिगम के बिना 
निर्वाण का अधिगम अशक्य है | जो लोग सत्य-ह्य को व्यवस्था को नहीं जानते किन्तु 
शून्यता का वर्णन करते हैं, उन मन्दश्नज्ञ लोगों का दुर्दष्ट श्ल्यता वेसे ही नाश कर देती 
है, जैसे ठीक से न पकड़ा गया सर्प तथा अविधि से प्रसाधित कोई विद्या किसी साधक 
का। चन्द्रकीति कहते हैं कि जो योगी अज्ञानमात्र से समुत्यापित संवृति-सत्य को 
निःस्वभाव जानकर श्न्‍्यता की परमार्थता को जानता है, वह अन्त-द्य ( उच्छेद, 
शादवत ) में पतित नहीं होता । किसी भी पदार्थ का पहले अस्तित्थ नही था, जिसके 
नास्तित्व को योगो ने बाद में जाना हो, क्योंकि उसने पहले भी (सदा ही ) भाव- 
स्वभाव की अनुपलब्धि को है, अतः बाद में उसके नास्तित्व-ज्ञान का प्रसंग नहों है । 
योगो लोकसंवृति को प्रतिबिब के आकार में ग्रहण करता है, उसे नष्ट नहीं करता। 
इसलिये वह कर्म, कर्म-फल, धर्म-अधर्म आदि की ब्यवस्था का बाधा नहीं पहुँचाता, किन्तु 
इसका यह अर्थ नहीं है कि वह परमार्थ तत्व में सस्वभावता का आरोपण करता है। 
उसे इसकी आवश्यकता भी नहीं है, क्योंकि कर्म-फ5 आदि को व्यवस्था पदार्थों की 
निःस्वभावता के सिद्धान्त में ही संभव है, सस्वभाववाद में नहों । 

यह निश्चित है कि शून्यता भाव या अभाव दृष्टि नहीं है। इसोलिये आचार्य 
(बिनाशयति दर्दष्टा शुम्यता” पर अत्ण्घिक जोर देते हैं । चन्द्रकीत कहते हैं कि श्न्यता 
एक महती विद्या है, भाव-अभाव दृष्टियों का 'तस्कार कर यदि उसे नप्यमा-प्रतिणतत 
से ग्रहण किया जाय, तो वह अवश्य ही साधक को निह५।बद्धश 'नवाण * खुख युक्त 
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करती है । अन्यथा-ग्रहण से ग्रहीता का नाश कर देतो है। नागार्जन कहते हैं कि छून्‍्यता 
की इस दुरबगाहता को देखकर ही भगवान्‌ बुद्ध ने अपने को घर्मोपदेश से निवृत्त करना 
चाहा था, जो ब्रह्मा सहंपति के अनुरोध से संभव नहीं हुआ । 

आचार्य कहते हैं कि शून्यता के सिद्धान्त पर वादियों के जितने आक्षेप हैं, वह 
सत्य-द्रय की अनभिज्ञता के कारण हैं । शून्यता को अभावार्थक समझकर समस्त दोष 
दिये जाते हैं, किन्तु वादी शून्यता की अभावात्मक व्याख्या नहीं करता, प्रत्युत शून्यता 
का अथं प्रतीत्य-समुत्पाद करता है, अतः उसकी छून्यता-दृष्टि नहीं है । 


दन्यवाद में यथोक्त दोष नहीं होते, इसे सिद्ध कर आचार्य अब इस प्रतिज्ञा को 
सिद्ध करते हैं कि सर्व भाव-स्वभाव-शून्यता का अर्थ प्रतीत्य-समुत्पाद करने से शून्यवाद 
प्ें चार आय- सत्य, परिज्ञा; प्रहाण, साक्षात्कार, भावना तथा फलादि की व्यवस्था बनती 
है, प्रतीत्य-समुत्पाद की अन्य व्याख्याओं में ये संभव नहीं हैं । आचार्य अपने घतो्थ्यों की 
उस अद्वारूढ़ व्यक्ति से तुलना करते हैं, जो अश्वारूढ़ २हते हुए भी अत्यन्त विश्वेष के 
कारण अक्ष्व के भुला देने का उपालंभ दूसरों पर देते हैं । 


आचार्य कहते हैं कि यदि भाव स्वभावतः विद्यमान है, तो बे हेतु-प्रत्यय निरपेक्ष 
होंगे । ऐसी स्थिति में कार्य-कारण, करण-कर्ता और क्रिया, उत्पाद-निरोध और फलादि 
समस्त बाघधित॑ होंगे: क्‍योंकि यदि घट स्वभावतः है, तो उसे मुदादि हेतु-प्रत्ययों से क्‍या 
प्रयोगन ? फलतः घट का अभाव होगा; क्‍योंकि निर्हेतुक घट नहीं होता । ऐसी अवस्था 
में चक्र-चोवरादि करण, कर्ता कृम्भकार तथा घट बनाने की क्रिया का अभाव होगा । 
फिर घट का क्श उत्पाद और कया निरोध ! उत्पाद-निरोध के अभाव में फलादि अत्यन्त 
असंभव है । इस प्रकार हम देखते हैं कि सस्वभा|ववाद म।नते हो ये समस्त दोष आपतित 
होते हैं । 

सर्वशुन्यवादी के पक्ष में उपर्युक्त दोष असंभव है; क्‍योंकि उसके पक्ष में प्रतीत्य- 
समुत्पाद हेतु-प्रत्ययों की अपेक्षा करके अंकुरादि या विज्ञानादि के प्रादर्भाव का सिद्धान्त 
है, जो पदार्थों को स्वभावत: अनुत्पन्न सिद्ध करता है। पदार्थों का स्वभावतः अनुःपाद 
ही शून्यता है । 

इस शुन्यता को ही उपादाय-प्रज्ञप्ति बहते हैं। जैसे-- चक्र।दि ( रथ के अंग ) का 
उपादान कर ( उपादाय ) रथ की प्रज्गञप्ति होतो है। जो अपने अंगों का उपादान करने 
पर भ्रज्ञप्त होता है, बह अवश्य ही स्वभावेन अनुत्पन्न होता है। जो स्वभादेल अनुत्पन्त 
है, वही शुन्यता है । 

शून्यता ही मध्यमा-प्रतिपत्‌ है। जिसको स्वभावेग 
नहीं है । जो स्वभावेन अनुत्पस्त है, उसका नाश होगा ! 
है। एस प्रकार जो भाव और अभाव इन दो भन्‍्तों से 


। अनत्पन्ति है, उसका अस्तित्व 
अत: उसका न॥स्तित्व भी नहीं 
रहित है, ओर अनुत्पत्ति-लक्षण 
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है, वह मध्यमा-प्रतिपत्‌ ( मध्यम मार्ग ) है, वह शन्यता है। फलत: प्रतोत्य-समुत्पाद 
की ही ये विशेष संज्ञाएं है--श्स्पता, उपादाय-प्रज्ञप्ति, मध्यमा प्रतिपत्‌ । 
( म० शा० २४।१८ ) 


उपर्युक्त विवेचन से यह निश्चित हुआ कि जो प्रतीत्य-समुत्पन्न है, वह शून्य है । 
अतः कोई भो पदार्थ अश्न्‍्य नहीं है। अशूल्यवाद ( सस्वभाववाद ) में जब सब अशून्य 
हैं, तो उसका उदय और ब्यय नहीं होगा, और आर्य सत्य भी नहीं होंगे; क्‍योंकि जो 
प्रतीत्य-स मुत्पल्त नहा होगा, वह अनित्य नहीं होगा । किन्तु दु:ख का लक्षण अनित्यता 
है | सस्वभाववाद में भावों को दु.ख-स्वभावता नही होगी, इसीलिये उसका समुदय भी 
तहीं होगा; क्योंकि समुदय दुःख का हेतु है ( समुदेति अस्माद्‌ दुःखभिति )। दुःख के 
अभाव में उसको उत्पत्ति के लिये हेतु को कल्पना व्यर्थ हे। इसी प्रकार सस्वभाववाद् 
में निरोध तथा समस्त आर्य-मार्ग बाधित होते हैं; क्‍योंकि स्वभावतः: सत्‌ दुःख का 
निरोध नहीं होगा, और मर्ग को भावना भा नहीं होगी । यदि वह भावना से भाग्य 
होगा, तो उसका स्वाभाव्य नष्ट होगा । इस प्रकार सस्वभाववाद में चार आर्य-सत्य 
नहीं होंगे । इनके अभाव में परिज्ञा, प्रहाण आदि किसके होंगे ? इस प्रकार फ़छ, फलस्थ 
प्रतिपन्‍नक तथा त्िरत्न कुछ नहीं होंगे । स्वभाववाद में घर्म-अधर्म को व्यवस्था भी नहीं 
होगो; क्‍योंकि जो अश्नन्‍्य होगा, वह कर्तव्य-कोटि में नहों आयेगा, और विद्यमान होने 
के कारण उसका कोई करण नहों होगा । इस प्रकार घर्मावर्म-मुछक फल भी नहीं 
होगा । 

यदि पदार्थ सस्वभाव होंगे, तो अक्ृत्रिम होने से किसी से व्यावृत्त नहीं होंगे; अतः 
संसार अज।त ओर अनिरुद्ध होगा । जगत्‌ कूटस्थ नित्य होगा । इसलिये जो स्वभाव- 
श्स्यता-रूप प्रतीत्य-समुत्पाद को सम्यक्‌ जानता है, वहो आरयं-सत्य आदि को तत्वतः 
जानता है । 

२५. निर्वाणपरीक्षा 
( २५. निर्वाण ) 

अब शून्यवाद की दृष्टि से निर्वाण के स्वर का विवेचन किया जाता हैं। इस 
सम्बन्ध में पहले पूर्वपक्षी बौद्धों का मत दिया है, पश्चात्‌ शून्यवाद का । 

निर्वाण की स्कन्ध-निवृं त्तिता 

निर्वाण दि विबर हैं--सोपविशेष एवं निशप्रथिशेष । 

सोपधिशेष--इस निर्वाण में अविद्य, राग आदि क्लेशों का निरवशेष प्रह्मण 
होता है । आत्म-स्तेह जिसमें आहित होता है, वह उपवि है । उपधि शब्द से पंच उपा+ 
दान-स्कन्ध अभिप्रेत है; क्योंकि वह आत्म-अज्ञप्ति का निमित्त है। उपधिशेष एक है $ 
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इस उपधिकेष के साथ जो निर्वाण है, बह सोपधिक्षेष निर्वाण है। यह स्कब्धमात्र है, 
जो सत्कायदृष्टि आदि क्लेशों से रहित है । 

निरुपधिशेष--जिस निर्वाण में स्कन्‍्घ भी न हो, उसे निरुपधिषोष निर्वाण 
कहते हैं । | संभव नहीं हैं; क्यों 

बादी कहता है कि उपर्युक्त द्विविध निर्वाण शून्यवाद में संभव नहीं हैं; कि 
पून्यवाद में जब किसी का उत्पाद या निरोष नहीं होता तथा क्लेदा और स्कन्‍्ध नहीं 
होते तो, किस का निरोध करने से निर्वाण होगा । अतः निर्वाण की सिद्धि के लिये भावों 
का सल्वभाव होना आवश्यक है । 

आचाय॑ नागार्जुन कहते हैं कि स्कन्घों को सस्वभाव मानने पर उनका उदय-व्यय 
नहीं होगा; क्‍योंकि स्वभाव अविनाजी होता है, अतः स्कन्धों के निवृत्त होने का प्रह्न 
ही नहीं उठेगा, फिर निर्वाण कैसा ! वस्तुतः स्कन्घों का निवृत्ति-लक्षण निर्वाण 
अयुक्त है। 
निर्वाण की कल्पना-क्षयता 

अप्रही गस्‌--जो रागादि के समान प्रहीण नहों होता । 

असम्प्राप्तम--जो श्रामण्य फल के समान नही होता । 

अनुच्छिन्तसू--जो स्कन्धादि के समान उच्छिन्न नहीं होता । 

अशाइवतमस्‌--जो अशून्य ( सस्वभाव ) पशर्थो के समान नित्य नहीं होता । 

अनिरुद्धम, अनुत्पन्नम्‌ - जो स्वभावतः अनिरुद्ध और अनुत्पन्न हो । 

इन लक्षणों से लक्षित निर्वाण है । ऐसी निष्प्रपंचता में क्‍्लेशों को कल्पना करना 
तथा उनके प्रहाण से निर्वाण कहना--ये सब्र असिद्ध हैं। निर्वाण के पहले भी क्लेश 
नहीं हैं, जिनके परिक्षय से निर्वाण सिद्ध होगा; क्‍योंकि स्वभावत: विद्यमान का परिक्षय 
नहीं हो सकेगा | अतः निरवशेष कल्पनाओं का क्षय ही निर्वाण हैं । यहो सिद्धान्त-संमत 
निर्वाण का लक्षण है । 

चन्द्रकीति निर्वाग को सर्वकल्पना-क्षयता के पक्ष में भगवान्‌ का एक वचन उद्धृत 
करते हैं, ओर उसका अभिप्राय उक्तार्थ में पर्यवसित करते हैं-- 

निर्वत्तििर्माण न अस्ति धर्मा ये नेह अस्तो न ते जातु अस्ति। 
अध्ष्तोति नास्तोति च कल्पनावताम्‌ एवं चरन्तान न दुःख शाम्यति ॥। 

निरुपधिशेष तिर्वाण धातु में क्लेश-कर्मादि का या स्कन्धों का सवंधा अस्तित्व नहों 
है, यह्‌ सभी वादियों को अभिमत है | जैसे अन्धकार में रज्जु में सर्प उपलब्ध है, किन्तु 
प्रकाश के उदय के साथ नष्ट हो जाता है; उसो प्रकार निर्वाण में समस्त धर्म नष्ट हो 
जाते हूँ । जश्न अन्धकारावस्था में भी रज्जु रज्जु ही था, सर्प नहों था; उसी प्रकार 
क्लेश-कर्मादि समस्त पदार्थ संसाराबस्था में भी तत्वतः नहीं हैं। जैये तिमिर रोगाक्रानत 
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को सर्वथा असत्‌ केश का प्रतिभास होता है, वेसे ही असत्‌ आत्मा और आत्मोयों के ग्रह 
से ग्रस्त पृथरत्न को असत्‌ भावों का भी सत्यतः प्रतिभास होता है, यही संसार है । 

जैमिनि, कणाद, कपिलादि से लेकर वैभाषिक पर्यन्त सभी भावों के सम्बन्ध में 
अस्तिवादी ( सस्वभाववादी, ) हैं। नास्तिवादियों में उच्छेदवादी नास्तिक हैं, और 
उनके अतिरिक्त वे हैं, जो अतीत-अनागत अवस्था की विज्ञप्ति तथा विप्रय॒क्त संस्कारों 
की सत्ता तो नहीं मानते, किन्तु तदतिरिक्त की सत्ता मानते हैं। नास्तिवादी वे भी हैं, 
जो परिकल्पित-स्वभाव नहीं मानते, किन्तु परतन्त्र तथा परिनिष्पन्त स्वभावों को 
मानते हैं। अन्तिम दो ( सौत्रान्तिक और विज्ञानवादी ) वस्तुतः अस्तरि-नास्तिवादी 
है, जो उक्तगाथा में नास्ति-क्रोटि में संगृहीत हैं । उपर्यक्त उभय कोटि के लोगों का 
संसार-दुःख शान्त नहीं हो सकता । इस्न प्रकार निर्वाण में न किसी का प्रह्मण ही संभव 
है ओर न निरोध ही, अतः वह सर्वकल्पना-क्षय रूप है । 

आचार्य नागार्जुन निर्वाण के सम्बन्ध में अन्य वादियों के मत का खण्डन करते हैं । 

भावस्तावन्त निर्वाणस्‌-निर्वाण भाव नहीं है, अन्यथा उसका जरा-मरण होगा । 
भाव का लक्षण जरा-मरण है । जरा-मरण रहित खपुष्प होता है । 

पुनश्च, यदि निर्वाण भाव है तो वह संस्कृत होगा, असंस्कृत नहीं; क्योंकि असंस्कृत 
किसी देश काल या सिद्धांत में भाव नहीं होता । 

निर्वाण भाव होगा तो अपनी कारण-सामग्रियों से उत्पन्न होगा, किन्तु निर्वाण 
किसी से उत्पन्न नहीं होता । कोई भाव हेतु-प्रत्यय-सामग्रियों का बिना उपादान किये 
नहीं होता । 

यद्यभावश्च निर्वाणमनुपादाय तत्कथम््‌- निर्वाण अभाव भी नहो होगा, अन्यथा 
निर्वाण अनित्य होगा; क्योंकि क्लेश-जन्मादि का अभाव निर्वाण है तो वह क्लेश-जन्म 
को अनित्यता है। किन्तु निर्वाण की अतित्यता इष्ट नहीं है। अन्यधा सबका बिना 
प्रयत्न मोक्ष होगा । 

यदि निर्वाण अभाव होता तो हेतु-प्रत्यय का बिना उपादान किये न होगा । कोई भी 
विनाश किसी का उपादान करके ही होता है, जैसे--लक्ष्य का आश्रयण करके लक्षण 
आर लक्षण का आश्रयण करके लक्ष्य | अनित्यता के लिये भावों की अपेक्षा आवश्यक 
है । वन्ध्या-पुत्र आदि किसी का उपादान करके नहीं हैं, इसलिये वह अभाव. भी नहीं हैं; 
क्योंकि भाव का अन्यथाभाव अभाव है । वन्ध्या-पुत्रादि तुच्छ हैं । 

तस्मान्न भावों वाभावो निर्वाणमिति युज्यते--निर्वाण भाव और अभाव दोनों 
नहीं हैं । भगवान्‌ ने भव-तृष्णा और विभव-तृष्णा दोनों के प्रहाण के लिये कहा है । 
निर्वाण यदि भाव या अभाव है तो वह भी प्रह्मतव्य होता । 

यदि निर्वाण भाव और अभाव दोनों है, तो संस्कारों का आत्म-लाभ और उनका 
नाश दोनों ही नर्वाण हांते । किन्तु संस्कारों को मोक्ष कोई स्वीकार नहीं करता । 
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सिद्धान्त-संमत निर्वाण--इसमें कोई सन्‍्देह नहीं है कि जन्म-मरण-परंपरा हेतु- 
प्रत्यय-सामग्री का आश्रयण करके चलती है । जैसे--प्रदीप-प्रभा या बीजांकुर । अतः 
निर्वाण एक ऐसी अप्रवृत्ति है, जो जन्म-मरण-परम्परा के प्रबन्ध का उपादान नहीं करती | 
वह अप्रवत्तिमात्र है, उसे आप भाव या अभाव नहीं कह सकते । जिसके मत में संस्कारों 
का संसरण होता है, उसके मत में भी उत्पाद और निरोघध अपेक्षावश सिद्ध होते हैं, किन्तु 
निर्वाण अपेक्षा न करके (अप्रतीत्य) अप्रवर्तमान होता है। जिसके मत में पृद्गल का 
संसरण अभिप्रेत है ओर पुदूगल नित्यत्वेन अनित्यत्वेन अवाच्य है; उसके मत में भी 
जन्म-मरण-परंपरा उपादानों को अपेक्षा करके होती है और निर्वाण उपादाम न कर 
अप्रवृत्तिमात्र है। इस प्रकार संस्कारों का संसरण मानें या पुदूगल का, निर्वाण भाव 
या अभाव या उभय नहीं है । 

एक प्रइन है कि निर्वाण भाव, अभाव या उभय रूप नहीं है, इसका किसने प्रत्यक्ष 
किया है ? क्‍या निर्वाण में कोई प्रतिपत्ता है? यदि है तो निर्वाण में भी आत्मा होगा, 
किन्तु निरुपादान आत्मा उस समय रहेगा कैसे ? यदि कोई प्रतिपत्ता नहीं है तो उप- 
युक्त सिद्धान्त का निश्चय किसने किया ? यदि संसारावस्यित ने किया तो उसने विज्ञान 
से निश्चय किया या ज्ञान से ? विज्ञान से सम्भव नहीं है, क्‍योंकि विज्ञान निमित्त का 
आलंबन करता है; किन्तु निर्वाण में कोई निमित्त नहीं है | ज्ञान से भी ज्ञात नहीं होगा, 
क्योंकि ज्ञान शून्यता का आलूम्बी है, और शून्यता अनुत्पाद रूप है । ऐसी अवस्था में 
ज्ञान अविद्यमान एवं सर्वप्रपंचातीत हुआ, उससे निर्वाण के भावाभाव का निदचय कंसे 
डे है इसलिये माध्यमिक-सिद्धान्त में निर्वाण किसी से प्रकाश्यमान, और गृह्ममाण 
नहीं है । 
निर्वाण से संसार का अभेद 

निर्वाण के हो समान निर्वाण के अधिगन्ता तथागत में भी उक्त चार कल्पनाएँ 
( निरोध के पूर्व तथागत हैं, या नहीं, उभय या नोभय ) नहीं की जा सकतीं । तथागत 
को स्थिति में या निर्वाण में उनकी सत्ता सिद्ध नहीं होती। अतः विचार करने पर 
संसार ओर निर्वाण में भेद सिद्ध नहीं होता । संसार निर्वाण के अभेद से ही संसार की 
अनादि-अनन्तता भी उपपन्‍्न होती है । आचार्य कहते हैं कि निर्वाण की कोटि ( सीमा ) 
और संसार की कोटि के मध्य किसी प्रकार का कोई सूक्ष्म भी भेद नहीं है । 

संसार दया निर्वाण प्रकृतित: शान्‍्त, एकरस हैं, इससे उन समस्त दृष्टेयों का 
समाधान होता है, जिन्हें भगवान्‌ ने अव्याकरणीय कहा था । 
तथागत के प्रवचन का रहस्य 

व कहता है कि आपने उपर्युक्त विवेचन से निर्वाण का भी प्रतिषेघ कर दिया । 
ऐसी स्थिति में निर्वाण के अधिगम के लिये सत्वों के अनन्त चरितों का 


व अनुरोध कर 
भगवान्‌ ते जो धर्म की देशना की है वह सब व्यर्थ होगी । 
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चन्द्रकीति कहते हैं कि यदि धर्म स्वभावतः हों, और कुछ सत्व उसके श्रोता हों, 
भगवान्‌ बुद्ध नाम का कोई देशिता हो तो अवध्ष्य आप का कहना ठीक हो; किन्तु रहस्य 
यह है कि इन समस्त निमित्तों का उपलूम्भ नहीं होता, जिससे यह ज्ञात हो सके कि 
देव-मनुष्यों को किसी भगवान्‌ ने सांबलेशिक, व्यावदानिक धर्मो' का उपदेश किया था। 
आचार्य कहते हैं कि निर्वाण प्रपंचोपशम तथा छिव है, क्योंकि उसमें-- 


सर्व॑प्रपठचोपशमः--समस्त निमित्त-प्रपंचों की अप्रवृत्ति है | 


दिवः--शिव है, क्‍योंकि निर्वाण का यह उपक्षम प्रकृति से ही शान्‍्त है, अथवा 
बाणी की अप्रवत्ति से प्रपंचोपशम है, और चित्त की अप्रवृत्ति से शिव है; अथवा क्लेशों 
की अप्रवृत्ति से प्रपंचोपशम है, तथा जन्म की अप्रवृत्ति से छ्षिव है; अथवा क्लेश के 
प्रहाण से प्रपंचोपशम है, और निरवद्ञेष वासनाओं के प्रहाण से शिव है; अथवा ज्ञेय की 
अनुपलब्धि से प्रपंचोपशम है, और ज्ञान की अनुपलब्धि से शिव है । 


यतः भगवान्‌ बुद्ध उपयुक्त सर्वप्रपंचोपश्म एवं छान्तरूप निर्वाँण में, आकाश में 
राजहंस के समान स्थित हैं, यतः किसी निमिच का उपलंभ नहीं है, अतः कहीं किसी के 
लिये कोई धर्म बुद्ध के द्वारा उपदिष्ट नहीं हुआ । चन्द्रकीति कहते हैं कि बुद्ध अपने पुण्य 
ओर ज्ञान से संभार से निरारूम्ब में स्थित हैं। उन्होंने जिस रात्रि में बोधि प्राप्ति की 
और जिस रात्रि में निर्वाग छाभ किया, इस बीच एक अक्षर का भी व्याहार 
तहीं किया । 

प्रवन है कि बद्ध ने जब कुछ देशना नहीं की तो ये विचित्र विविघ प्रवचन क्या हैं ? 

चन्द्रकीति कहते हैँ कि ये प्रवचन अविद्या-निद्रा में लीन तथा स्वप्न देखते हुए 
मनुष्यों के अपने ही विभिन्‍न विकल्पों के उदय हैं। तथागतपरीक्षा में तथागत की प्रति- 
बिम्बभूतता दिखायी गयी है, अतः तथागत ने कोई धर्म-देशना नहीं की । धर्म-देशना के 
अभाव में निर्वाण भो सिद्ध नहीं होता । भगवान्‌ ने गाथा में कहा है कि लोकनाथ ने 
निर्वाण के रूप में अनिर्वाण की हो देशना दो । वस्तुतः भगवान्‌ का यह कार्य आकाश के 
द्वारा डाली गयी गाँठ का आकाश के द्वारा मोचन करने के समान है । 


अनिर्वाणं हि निर्वाणं लोइनाथेन देशितम्‌ । 
आकाहोन कृतो ग्रन्थिराकाहोनैव मोचितः ।। (म. शा. ब्‌. पु. २२७) 


१०, 


११, 


बुद्धस्तोत्रम्‌ 


अनुकम्पकस त्त्वेषु संयोगविगमादय ! 
अवियोगाशय सोख्यहिताशय नमोःस्तु ते॥ 


सर्वावरणनिमुक्त सर्वेछोकाभिभू मुने ! 
ज्ञनेन ज्ञेयं व्याप्तं ते मुक्‍्तचित्त नमोडस्तु ते ॥ 


अशेष॑ सर्वसत््वानां स्वक्लेशविनाशक ! 
क्लेशप्रहारक किलष्टसानुक्रोश नमोस्तु ते ॥ 


अताभोग निरासज्ग अव्याघात समाहित ! 
सदेव संप्रइनानां विसर्जक नमोः्स्तु ते ॥ 


आश्रयेथथ श्रिते देश्ये वाक्‍्ये ज्ञाने च देशिके ! 
अव्याहृतमते नित्य॑ सुदेशिक नमोः्स्तु ते ॥ 


उपेत्य वचनेस्तेषां चरित्रज्ञागती गतौ | 
निशसारे चंव सत्त्वानां स्वववाद नमोःस्तु ते ॥ 
सत्पौरुष्य प्रपद्चन्ते त्वां दृष्ट्वा स्वंदेहिनः । 
दृष्टमात्रात्‌ प्रसादस्य विधायक नमोस्तु ते ॥ 


आदान-स्थानसन्त्याग-निर्माणपरिणामने । 
समाधि-ज्ञानवशितामनुप्राप्त  नमोछ्स्तु ते ॥ 


उपाये शरणे शुद्धौं सत्त्वानां विप्रवादने | 
महायाने च निर्माणे मारभञ्ज नमोस्तु ते ॥ 


ज्ञानप्रहाणनिर्याणविघध्नका रक्देशिक ! 
स्वपरार्थेडन्यतीर्थ्यानां निराघृष्य नमोःस्तु-ते ॥ 


निगृह्मयवक्त: पषंत्सु इयसंक्लेशर्वाजत ! 
निरारक्ष असम्मोष गणक्ं नमोस्स्तु ते ॥ 


९ 


१२. 


१३. 


१४. 


१५. 


१६. 


१७, 


१८, 


१९, 


बद्धस्तोत्रम 


चारे विहारे सत्र नास्त्यसर्वज्ञचेष्टितम्‌ । 
सवंदा तव सर्वेज्ञ भूताथिक नमोस्तु ते ॥ 


सव॑सत्त्वार्थकृत्येषू काल त्वं नातिवर्तसे । 
अबन्ध्यकत्य॒सततमसम्मोष नमोस्तु ते ॥ 


स्वलोकमहोरात्रं षटक॒ृत्वः प्रत्यवेक्षसे | 
महाकरुणया युक्त हिताशय नमोउ्स्तु ते ॥ 


चारेणाधिगमेनापि ज्ञानेनापि च कमंणा। 
सर्वश्रावकप्रत्येकबुद्धोत्तम नमोस्तु ते॥ 


त्रिभिः कायमंहाबोधि सर्वाकारामुपागत ! 
सवंत्र सवंसत्त्वानां कांक्षाच्छिद नमोउ्स्तु ते ॥ 


निरवग्नह निर्दोष निष्कालुष्यानवस्थित ! 
आनिक्ष्य सर्वंधमेंषु निष्प्रपठ्च नमोस्तु ते ॥ 


निष्पन्तपरमार्थोइ्सि सर्वभूमिविनिःसुतः । 
सवंसत्त्वाग्रतां प्राप्त: सवंसत्त्वविमोचक: ॥ 


अक्षयेरसमैयु क्तो गुणैलेकिषु. दृश्यते । 
मण्डलेष्वप्यदृश्यय्च स्वंथा देवमानुषः ॥ 


आयेनागार्जनीयं 
मध्यमकशा स्त्रम्‌ 


[ आचार्यचन्द्रकीत्तें: प्रसन्‍तपदव्याख्यया संबलितम ] 


# आयंमज्जुश्रिये कुमारभूताय नमः * 


मध्यमक शा सत्र 


प्रत्ययपरोक्षा 
( प्रथम प्रकरणम्‌ ) 
[ मज्रुछइ्लोकौ ] 
अनिरोधमनुत्पादम्‌ अनुच्छेदमशाइवतम्‌ । 
अनेकार्थमनानार्थभ्‌ अनतागसमनिर्गंसम्‌ ॥ १ ॥ 
यः प्रतोत्यसमुत्पादं प्रपश्नोपशमं शिवम । 
देशयामास सम्बुद्ध स्तं वन्दे वदतां वरम्‌॥ २॥ 
योअन्तद्वयावासविधूतवासः सम्बुद्धधीसागरलब्धजन्मा । (8. ) 
सद्धमंतोयस्य गभीरभावं यथानुबुद्धं कृपया जगाद ॥ १॥ 
यस्य दर्शनतेजांसि परवादिमतेन्धनम्‌ । 
दहन्त्यद्यापि लोकस्य मानसानि तमांसि च ॥ २॥ 
यस्यासमज्ञानवच:शरौघा निध्नन्ति निःशेषभवारिसेनाम्‌ । (8. 2) 
त्रिधातुराज्यश्रियमादधाना विनेयलोकस्थ सदेवकस्य ॥ ३॥ 
नागाजुनाय प्रणिपत्य तस्मे तत्कारिकाणां विवृति करिष्ये। 
उत्तानसत्प्रक्रियवाक्यनद्धां तर्कानिलाव्याकुलितां प्रसन्‍नास्‌ ॥ ४ ॥ 
तत्र “न स्वतो नापि परतो न द्वाभ्यास्! ( म. शा. १-३ ) इत्यादि वक्ष्यमाणं 
शास्त्रमु। तस्य कानि सम्बन्धाभिधैश्मप्रयोजनानि ? इति प्रशने, मध्यमकावतार- 
विहितविधिना अद्वयज्ञानालंकृतं महाकरुणोपायपुरःसरं प्रथमचित्तोत्पादं (8. 3 ) 
तथागतज्ञानोलत्तिहेतुमादि कृत्वा यावदाचाय॑नागाजुंनस्य विदिताविपरीतप्रज्ञा- 
पारमितानीते: करुणया परावबोधार्थ श्ञास्त्रप्रणणनस--इत्येष तावच्छास्त्रस्य 
सम्बन्ध: । 
यच्छास्ति वः क्लेशरिपुनशेषान्‌ सन्त्रायते दुगंतितो भवाच्च । 
तच्छासनात्‌ त्राणगुणाच्च शास्त्रमेतद्‌ द्वयं चान्यमतेषु नास्ति ॥ इति। 
स्वयमेव चाचार्यो वक्ष्यमाणसकलशास्त्राभिधेयार्थ सप्रयोजनमुपदशंयन्‌, 


तदविपरीतसम्प्रकाशत्वेन माहात्म्यमुख्भाव्य तत्स्वभावाव्यतिरेकवर्तिने परमगुरवे 
तथागताय शास्त्रप्रणयननिमित्तक॑ प्रणाम॑ कतुंकाम आह-- 


है मध्यमकशास्‍्त्रे [ प्रत्यय- 


अनिरोघमनुत्पादमनुच्छेदमशाश्वतम्‌ । 
अनेकार्थमनानार्थमनागममनिर्गमम्‌ ॥। 
यः प्रतीत्यसमुत्पादम--इत्यादि । 
(8.4) तदत्रानिरोधाद्यष्टविशेषणविशिष्ट: प्रतीत्यसमुत्पादः शास्त्राभिधेयार्थ: ॥ 
सर्वप्रपणचोपशमशिवलक्षण निर्वाणं शास्त्रस्य प्रयोजन निदिष्टम्‌ | “तं बन्दे वदता 
वरम्‌ - इत्यनेन प्रणाम: | 
इत्येष तावच्दलोकद्यस्थ समुदायाथथ: ॥ 
अवयवार्थस्तु विभज्यते | तत्र निरुद्धिनिरोध: | क्षणभंगो निरोध इच्युच्यते । 
उत्पादनमुत्पाद:। आत्मभावोन्मज्जनमित्यर्थ:। उच्छित्तिरुच्छेद: । प्रबन्धविच्छित्ति- 
रित्यर्थ:। शाइवतो नित्य: । सवंकाले स्थाणुरित्यथ्थ:। एकश्चासावथदचेत्येकार्थो5भि- 
न्‍नार्थ:। न पृथगित्यर्थ:। नानार्थों भिन्‍नार्थ:। पृथगित्यर्थ:। आगतिरागमः, 
(8. 5) विप्रकृ: देशावस्थितानां सन्निक्ृृष्टदेशागमनस्‌ | निगंतिनिगंमः, सन्ति- 
कृष्टदेशावस्थितानां विप्रक्ृष्टदेशनमनम्‌ | एतिगंत्यथं:, प्रतिः प्राप्त्यर्थ: 
उपसगंवशेन धात्वर्थंविपरिणामात्‌-- 
उपसर्गेण धात्वर्थों बलादन्यत्र नीयते। 
गंगासलिलमांधुर्य सागरेण यथाम्भसा ॥ 
प्रतीत्यशब्दो5त्र ल्यबन्तः प्राप्तावपेक्षायां वर्तते | समुत्यूर्व: पदिः प्रादुर्भावार्थ 
इति समुत्पादशब्द: प्रादुर्भावे वर्तते। ततश्च हेतुप्रत्ययापेक्षो भावानामुत्पाद: 
प्रतीत्यसमुत्पादार्थ: ॥ 
अपरे तु ब्रुवते--इतिगंमनं विनाश: | इतौ साधव इत्या:। प्रतिर्वीप्सार्थ: । 
इत्येव॑ तद्धितान्तमित्यशब्दं व्युत्पाद्य प्रति प्रति इत्यानां विनाशिनां समुत्पाद 
इति वर्णयन्ति । 
(8. 6) तेषां “प्रतीत्यसमुत्पादं वो भिक्षवों देशयिष्यामि”, “यः प्रतीत्यसमुत्पादं 
पद्यति स धर्म पश्यति” इत्येवमादौ विषये वीप्साथंस्य सम्भवात्‌ समासस॒द्भावान्च 
स्याज्ज्यायसी व्युत्पत्ति: | इह तु “चक्षु: प्रतीत्य रूपाणि च उत्पद्मते चक्षुविज्ञानम्‌” 
इत्येवमादौ विषये साक्षादंगीकृताथंविशेषे चक्षुः प्रतीत्येति प्रतीत्यशब्द: एकचल्षु- 
(8. 7) रिन्द्रियहेतुकायामप्येकविज्ञानोत्पत्तावभीष्टायां कुतो वीप्साथंता ! प्राप्त्य- 
थंस्त्वनंगीकृतार्थविशेषे+पि प्रतीत्यद्ब्दे सम्भवति-प्राप्य सम्भव:, प्रतीत्य समुत्पाद 
इति। अज्भजीकृताथ्थंविशेषेषप सम्भवति; चक्षुः प्रतीत्य, चक्षुः प्राप्य, चक्षू रूप॑ 
चापेक्ष्येति व्याख्यानात्‌ । तद्धितान्ते चेत्यशब्दे “चक्षुः प्रतीत्य रूपाणि च उत्पद्यते 
चक्षुविज्ञानम्‌” इत्यत्र प्रतीत्यशब्दस्याव्ययत्वाभावात्‌ समासासद्भावाच्च विभक्ति- 
श्रुतौ सत्यां चक्षुः प्रतीत्य विज्ञानं रूपाणि च इति निपातः स्यात्‌ । न चेतदेवम्‌ ॥ 
इत्यव्ययस्येव ल्यबन्तस्य ब्युत्पत्तिरभ्यूपेया ॥ 


परीक्षा ] प्रथमं प्रकरणम्‌ ५ 


यस्तु-- वी प्साथंत्वात्‌ प्रत्युपसर्गस्य, एतेः प्राप्त्यथंत्वात्‌, समुत्पादशब्दस्य च 
सम्भवार्थ॑त्वातु॒तांस्तानु प्रत्ययान्‌ प्रतीत्य समुत्पाद: प्राप्य सम्भव इत्येके । (8.8) 
प्रति प्रति विनाशिनामुत्पाद: प्रतीत्यसमुत्याद इत्यन्ये/--इति परव्याख्यानमनूद्य 
दूषणमभिधत्ते; तस्य परपक्षानुवादाकौशलत्वमेव " तावत्‌ सम्भाव्यते | कि कारणम्‌ ? 
यो हि प्राप्त्यर्थ प्रतीत्यशब्दं व्याचष्टे, नासौ प्रति वीप्साथ्थ व्याचष्टे, नाप्येति 
प्राप्त्मर्थंमू, कि तरह ? प्रति प्राप्त्यंधू, समुदितं च प्रतीत्यशब्दं प्राप्तावेव 
वर्णयति॥ 

तेन इदानीं प्राप्य सम्भव: प्रतीत्यसमुत्याद इत्येवं व्युत्यादितेन प्रतीत्यसमु- 
त्पादशब्देन यदि निरवशेषसम्भविपदाथंपराम्शों विवक्षितः, तदा तां तां हेतुप्रत्यय- 
सामग्रीं प्राप्य सम्भव: प्रतीत्य समुत्याद इति वीप्सासम्बन्ध: क्रियते | अथ विशेष- 
परामर्श, तदा चक्षुः प्राप्प रूपाणि चेति न वीप्पाया: सम्बन्ध इति। एवं 
तावदनुवादाकौशलमाचार्यस्य ॥ 

एतद्वा अयुक्तम्‌ | कि च | अयुक्तमेततु--“चक्षुः प्रतोत्य रूपाणि च उत्पयते 
चक्षुविज्ञनम” इति, अत्रार्थद्रयासम्भवात्‌ इति यदुक्त दूषणम्‌, तदपि नोपपद्यते | 
कि कारणम्‌ ? कथमनेनेव तत्याप्ते: संभव इति युकत्यनुपादानेन प्रतिज्ञामात्रत्वात्‌ | 
अथायम मभिप्रायः स्थातू-अरूपित्वाद्विज्ञानस्य चक्षुषा प्राप्तिर्नास्ति, रूपिणा- (8.9) 
मेव तत्प्राप्तिदर्शना।दति ? एतदपि न युक्तमु; 'प्राप्तफलोथ्य॑ भिक्षु:” इत्यत्रापि प्राप्त्य- 
भ्युपगमात्‌। श्राप्यशब्दस्य च अपेक्ष्यशब्दपर्यायत्वात्‌ । प्राप्त्थस्पेव आचार्याय- 
नागार्जुनेन प्रतोत्यशब्दस्‍्य-- ततत्प्राप्य यदुत्पन्नं नोत्पन्नं तत्स्वभावत:' इत्यभ्यु- 
पगमातु । ततो दृषणमपि नतोपपद्ते इत्यपरे ॥ 

यच्चापि स्वमतं व्यवस्थापितम्‌--'कि तहि, अस्मिन्‌ सतत इदं भवति, 
अस्पोत्यादादिदमुलद्यते, इति इदम्प्र त्ययतार्थ: प्रतीत्यसमुत्यादा्थे इति”, 8. 0) 


तद॒पि नापपथते; प्रतोत्यसमुत्यादशब्दयोः प्रत्येकमर्थविशेषानभिधानातु, तद्व्यत्या- 
दस्य च विवक्षितत्वात्‌ । 


अथापि रूढिशब्दं प्रतोत्यसमुत्पादशब्दमश्युपेत्य अरण्येतिलकादिवदेवमुच्यते, 
तदपि नोपपन्नम्‌; अवयवार्थानुगतस्येब प्रतीत्यसमुत्पादरुय आचार्येण 
'तत्तत्पराप्य यदुत्पन्न॑ नोत्पन्‍्नं तत्स्वभावत:।' 
इत्यभ्यूपगमात्‌ | अथ 
“अस्मिन्सतोदं भवति हस्वे दोर्घ यथा मति ।” 
इति व्याख्यायमानेन 'ननु तदेवाभ्युपगतं भवति, हस्व॑ प्रतीत्य, हस्व॑ प्राप्प, 
हस्वमपेक्ष्य दीघ॑ भवति' इति, ततश्च यदेव दृष्पते तदेवाभ्यपगम्यते इति न 
पुज्यते | इत्यल॑ प्रसंगेत ॥ ह 


१. ० कोशलमेब-इत्युच्षितः पाठ: । 


६ मध्यमकणा स्प्रे [ प्रत्यय- 


तदेवं हेतुप्रत्ययापेक्ष॑ भावानामुत्पाद॑ परिदीपयता भगवता अहेत्वेकह्ठेतुविषम- 
हेतुस भूतत्वं स्वपरोभयक्रतत्वं च भावानां निषिद्धं भवति, तन्निषेधाच्च सांवुतानां 
पदार्थानां यथावस्थितं सांवुतं स्वरूपमुख्भावितं भवति। स एवेदानीं सांवुतः 
(8, !।) प्रतीत्यसमुत्पाद: स्वभावेतानुत्पन्नत्वाद्‌ आरय॑ज्ञानापेक्षया नास्मिन्निरोधों 
विद्यते यावन्‍्त|स्मिन्तिगंमो विद्यंते इत्यनिरोधादिभिरष्टाभिविशेषणेविशिष्यते । 
यथा च निरोधादयो न सन्ति प्रतीत्यसमुत्पादस्य तथा सकलणशास्त्रेण प्रतिपाद- 
यिष्यति ॥ 

अनन्तविशेषणसम्भवेःपि प्रतीत्यसमुत्पादस्य अष्टानामेबोपादानस्‌; एषां प्राधा- 
न्येन विवादाजभूतत्वात्‌ । यथावस्थितप्रतीत्यसमुत्पाददर्णने सति आर्याणामभिधेया- 
दिलक्षणस्य प्रपञ”चस्य सर्वथोपरमात्‌, प्रपश्चानामपशमो5स्मिन्निति स एव प्रती- 
त्यसमुत्पाद: प्रपश्नोपशम इत्युच्यते। चित्तचेत्तानां च तस्मिन्नप्रवृत्तौ ज्ञानज्ञेयव्यव- 
हारनिवृत्ती जातिजरामरणादिनिरवशेषोपद्रव रहितत्वात्‌ शिव: । यथाभिहितविशेष- 
णस्य प्रतीत्यसमुत्यादस्य देशनाक्रियया ईप्सिततमत्वात्‌ कर्मणा निर्देशः॥ 
(8. 2) यथोपर्वाणतप्रतीत्यसम॒त्पादावगभाच्च तथागतस्येवेकस्याविपरीता- 
थंवादित्वं॑ पश्यत्‌ सर्वंपरप्रवादांब्च बालप्रलापानिवावेत्य अतीव प्रसादानुगत 
आंचार्यों भूयो भगवन्त॑ विशेषयति-बदतां वरमिति | 

अत्र च निरोधस्य पूर्व प्रतिषेध: उत्पादनिरोधयोः पौर्वापर्यावस्थाया: 
सिद्धथभावं द्यातयितुम््‌ । वक्ष्यति हि-- 

“पूर्व जातियंदि भवेज्जरामरणमुत्त रम्‌ । 
निर्जरामरणा जातिभ॑त्रेज्जायेत चामृत:' ॥ | म० शा ११.३ | इति । 
तस्मान्तायं नियमो यत्‌ पूव॑मुत्यादेन भवितब्यं पश्चान्निरोधेनेति॥| १-२ ॥ 


इदानीमनिरोध।दिविशिष्टप्रतीत्यसमुत्यादप्रतिपिपादथिषया उत्पादश्रतिषेयेन 
निरोधादिप्रतिषेघसौकर्य मन्‍्यमान आचार्य: प्रथममेवोत्यादप्रतिषेधमारभते। 
उत्पादों हि परेः परिकल्प्यममान: स्वतो वा परिकल्प्येत, परतः, उभयतः, 
अह्ेतुतो वा परिकल्प्येत्र । सवंधा च नोपपद्यत इति निश्चित्याह-- 
न स्‍्वतो नाप परतो न द्वाभ्यां नाप्यहेतुतः। 
उत्सन्ना जातु विद्यन्ते भावाः क्वचन केचन ॥ ३ ४ 
(8. 3) तत्र जात्विति कदाविदित्यर्थंथ। ववचनशब्द आधारवचनः: 
क्वचिच्छब्दपर्याय: | केचनशब्द आधेयवचनः केचिच्छब्दपर्याय: । ततश्वेवं सम्बन्ध: 


--नेव स्वत उत्पन्ना जातु विद्यन्ते भावाः, क्वचन, केचन । एवं प्रतिज्ञात्रयमपि 
योज्यम्‌ ॥ 


ननु च--नेव स्वत उत्पन्ना इत्यवधाय॑माणे परत उत्पन्ना इत्यनिष्ट 


परीक्षा | प्रथमं प्रकरणम ७ 


प्राप्नोति ? न प्राप्नोति; प्रसज्यप्रतिषेधस्थ विवक्षितत्वातू, परतोशध्प्युत्पादस्य 
प्रतिषेत्स्यमानत्वात्‌ । यया चोपपत्त्या स्वत उत्पादों न सम्भवति, सा-- 
“तस्माद्धि तस्य भवने न गुणो$स्ति कश्चिज्‌- 


जातस्थ जन्म पुनरेव च नेव युक्तम्‌ ।” [मध्यमकाब०-६-८] 
इत्यादिना मध्यमकावताराटिद्वारेणावसेया ॥ 
आचार्यब॒द्धपालितस्त्वाह-त स्वत उत्पद्यन्ते भावा ; तदुत्पादवैयर्थ्यात्‌, (8. 4) 
अतिप्रसंगदोपाच्च । न हि स्वात्मना विद्यमानानां पदार्थानां पुनरुत्पादे प्रयोजन- 
मस्ति । अथ सनन्‍नपि जायेत, न कदाचिन्न जायेत इति ॥ 
अत्रेके दृूषणमाहु:--तदयुक्तम्‌; हेतुदृष्टान्तानभिधानात्‌ परोक्तदोषा- (8. 5) 
परिहाराच्च | प्रसंगवाक्यत्वाच्च प्रकृताथथंविपयंयेण विपरीतार्थंसाध्यतद्धर्मव्यक्तो 
परस्मादुत्पन्ताभावा जन्मसाफल्यात्‌ जन्मनिबोधाच्चेति' क्ृतान्तविरोधः स्यात्‌ । 
सवंमेतद्‌ ट्ूषणमग्रज्यमानं वय पर्याम:। कथ॑ं कृत्वा ? तन्र यत्तावदुक्त 
हेतुदशान्तानभिथातादिति, तदवुक्तम्‌। कि कारणम्‌ ? यस्मात्‌ परः स्वत 
उत्पत्तिमभ्युपगच्छन्‌ पुच्छयते-- स्वत इति हेतुत्वेन तदेव चोत्पद्यते इति ? न 
च विद्यमानस्य पुनरुत्पत्ती त््योजन पश्याम:, अनवस्थां च पद्याम:। न च 
त्वया उत्सन्नस्थ पुरुत्पाद इष्यतेउइतवस्था चाप्यनिष्टेत । तस्मान्निरुपपत्तिक एव 
त्वद्वाद: स्व।भ्युपगमविरोधइ्च्रेति | क्रिमिति चोदिते परो नाभ्युपैति यतो 
हेतुदृष्टान्तोपादलसाफल्य स्थात्‌ ! अथ स्वाभ्युपगमविरोधचोदनयापि परो न 
निवर्तते, तदा निर्लज्जतया हेतुद्श्टान्ताभ्यामपि नेव निवर्तेत। न चोनन्‍्मत्तकेन 
सहास्माक॑विवाद इति। तस्मात्‌ सर्वथा प्रियातुमानतामेबात्मनः आचार्य: 
प्रकटयति अस्थानेः्प्पनुमानं प्रवेशयन्‌ । न च माध्यमिकस्य सतः (७. 6) 
स्वतन्त्रमनुमानं कतु युक्तम; पक्षान्तराभ्युपगमाभावात्‌ । तथोक्तमार्यदेवेन-- 
“सदसत्सदमच्चेति यस्य पक्षो न विद्यते। 
उपालम्भश्विरेणापि तस्य वक्त न शक्यते” || चतु:श० १६.२५] 
विग्रहग्यावर्तन्यां चोक्तम्‌-- 
“यदि काचन प्रतिज्ञः स्थान्मे तत एवं मे भवेददोष: । 
नास्ति च मम प्रतिज्ञा तस्मान्नैवास्ति मे दोष:॥ 
यदि किड्नचिदुपलभेयं प्रवर्तयेयं निवर्तयेयं वा। 
प्रत्यक्षादिभिरथस्तदभावान्मे5नुपालम्भ: | [विग्रहब्या० २९-३०] इति। 
यदा चेव॑ स्वतस्त्रानुमानानमिधायित्व॑ साध्यमिकस्थ, तदा कुतः “नाध्यात्मि- 
कान्यायतनानि स्वत उत्उन्‍्नानि'”' इति स्वतम्त्रा प्रतिज्ञा यस्पां सांख्या: 
१९. ० निरोबाच्च-ब्रि० । 


८ मध्यमकशणास्त्रे [ प्रत्यय- 


(8. 7) प्रत्यवस्थाप्पन्ते-को:यं प्रतिज्ञार्थ: , कि कार्यात्मकत्वात्स्वत उत कारणा- 
त्मकत्वादिति | कि चातः ? कार्यात्मकाच्चेत्‌ सिद्धसाधनम्॒, कारणात्मकाच्चेत्‌ 
(8. !8) विरुद्धाथंता; कारणात्मना विद्यमानस्थैव सर्वस्योत्पत्तिमत उत्पादादिति | 
कुनो5स्माक विद्यमानत्वादिति हे तुयंस्थ सिद्धसाधन विरुद्धार्थता वा स्यात्‌, यस्य 
सिद्धसाधनस्य यस्याश्व विरुद्वार्थताया: परिहारार्थ यत्नं करिष्याम: ! तस्मात्‌ 
परोक्तदोषाप्रसंगादेव तत्परिहार जाचार्यबुद्धपालितेन न वर्णनीयः ॥ 


अथापि स्यात्‌--माध्यमिकानां पक्षहेतुदृष्टान्तानामसिद्धे: स्वतन्त्रानुमानान- 
भिधायित्वात्‌ स्वत उत्पत्तिप्रतिषेधप्रतिज्ञातार्थसाधन मा भूदुभयसिद्धेन वानुसानेन 
परप्रतिज्ञानिराकरणम्‌, परप्रतिज्ञायास्तु स्वत एवानुमानविरोधचो३उनया स्वत 
एव पक्षहेतुद्ष्टान्तदोषरहितै: पक्षादिभिभंवितव्यम््‌; ततगश्व तदनभिधानात्‌ तदू- 
(8. 9 दोषापरिहाराच्च स एव दोष इति ? उच्यते; नेतदेवस््‌ । कि कारणम्‌ ? 
यस्माद्‌ यो हि यमर्थ - प्रतिजानीते तेन स्वनिश्चयवदन्येषां +िश्चयोत्पादनेच्छया 
नया उपपत्त्ता असावर्थोईघिगतः सैवोपपत्ति: परस्मैँ उपदेष्टव्या | तस्मादेष 
तावन्नयाय:--यत्‌ परेणैव स्वाभ्युपगतप्रतिन्नाताथंसाधनमुपादेयम््‌ | न "चानेन 
परं प्रति। हेतुदृष्टान्तासम्भवात्‌ प्रतिज्ञानुसारतयैव केवल स्वप्रतिज्ञातार्थशा धन- 
मुपादत्त इति निरुपपत्तिकपक्षाभ्युपगमात्‌ स्वात्मानमेवाय॑ केवलं विस॑वादयन्‌ 


न शवनोति परेषां निश्चयमाधातुमिति। इदमेवास्य स्पष्टतरं टूषणं यदुत 
स्वश्नतिज्ञाता्थंथाधनासामथ्य॑मिति किमत्रानुमानवाधो-द्भरावनया . प्रयोजनस ! 
(9 20) अथाप्यवश्य॑ स्वतोह्तुमानविरोधदोष उल्ड्भावनीय:, सोअप्युद्धावित एवा- 
चारयब॒द्धपालितेन | कथमिति चेतू ? 'न स्वत उत्पदन्ते भावा:, तदुत्पादवेयर्थ्यात्‌' इति 
वचनात्‌ | अत्र हि तदित्यनेन स्वात्मना विद्यमानस्थ परामर्श: | कस्मादिति चेतू ? 
तथा हि तस्य संग्रेणोक्तवाक्यस्प्रेतद्विव रणवाक्यम्‌ | न हि स्वात्मना विद्यमानानां 
पुनरुत्पादे प्रयोजनमिति । अनेन च वाक़्ग्रेन साध्यसाधनधर्मानुगतस्य परप्रसिद्धस्य 
साधम्यंदृष्टान्तस्योपादानम्‌ | तत्र स्वात्मना विद्यमानस्थेत्यनेन हेतुपरामर्श: । 
उत्पादवेयर्थ्या दित्यनेन साध्यधरमपरामर्श:। तत्र यथा--अनित्य: शब्दः 
(8. 24) कृतकत्वात्‌ | कृतकत्वमनित्य॑ दृष्टं यथा घट: | तथा च कृतक: शब्द: । 
तस्मात्‌ क्ृतकत्वादनित्य इति क्ृतकत्वमत्र उपनयाभिव्यक्तो हेतु:। एवमिहापि--न 
स्वत उत्पद्यन्ते भावा:; स्वात्मना विद्यमानानां पुनरुत्पादवेयथ्यांत्‌ । इह हि 
स्वात्मना विद्यमान पुरोश्वस्थितं घटादिक पुनरुत्यादानपेक्ष दृष्टमू | तथा च 
मृत्पिण्डाद्यवस्थायामपि यदि स्वात्मना विद्यमानं घटादिकमिति मनन्‍्यते, तदापि 
तस्य स्वात्मना विद्यमानस्य नास्त्युत्वाद इति। एवं स्वात्मना विद्यमानत्वेन 


>> न समन 


१. चायं--इत्यपि पाठ: । 


परीक्षा ] प्रथमं प्रकरणम्‌ ९ 


उपनयाभिव्यक्तेन पुनरुत्यादप्र त्षिधाव्यभिचारिणा हेतुना स्वत एव सांख्यस्थानु- 
मानविरोधो:ड्रावनमनुष्ठितमेवेति ।॥ तत्किमुच्यते--तदयुक्त हेतुद्ष्टान्तानभिधा- 
नादिति ! 


न च केवलं हेतुदृष्टान्तानभिधानं न सम्भवति, परोक्तदोषापरिहारदोषो न 
सम्भवति | कथं कृत्वा ? सांख्या हि नेव अभिव्यक्त रूपस्य पुरोहवस्थितस्य घटस्य 
पुनरर्व्यक्तिमिच्छन्ति | तस्येव च इृह दृष्टान्तत्वेनोपादानम्‌, सिद्धरूपत्वात्‌ । 
अनभिव्यक्तरूपस्थ च॒ शक्तिरूपापन्‍्नस्यथ उत्पत्तिप्रतिषेष्वविशिष्टसाध्यत्वात्‌ कुतः 
सिद्धसाधनपक्षदोषाशद्भा, कुतो वा हेतोविरुद्धाथंताशड्भेति ! तस्मात्‌ स्वतो&नु- 
मानविरोधचोदनायामपि यथोपर्वाणतदोषाभावात्‌ परोक्तदोषापरिहारासम्भव 
एव | इत्यसम्ब्रद्धमेवेतद्‌ दूषणमिति विज्ञेयम्र्‌ ॥ 


घटादिकमित्यादिशब्देन निरवशेषोत्पित्सुपदार्थंसंग्रहस्य विवक्षित- (8. 22) 
त्वादनेकान्तिकतापि पटादिभिनंव सम्भवति ॥ 
अथवा । अयमन्य: प्रयोगमार्ग:--पुरुण्व्यतिरिक्ता: पदार्था: स्वत उत्पत्ति- 


वादिन: | तत एब न स्वत उत्पद्यन्ते, स्वात्मना विद्यमानत्वात्‌, पुरुषवत्‌ । 
इतीदमुदाहरणमुदाहायंम्‌ ॥ 


यद्यपि च अभिव्यक्तिवादिन उत्पादप्रतिषेयो न बाधक:, तथापि अभिव्यक्ता- 
वुत्मादशब्दं निपात्य पूर्व पश्चाच्च अनुपलब्ध्युपलिब्धिसाथर्म्येण उत्पादशब्देना- 
भिव्यक्तरेवाभिधानादयं प्रतिषेघो न अवाधक:ः || 

कर्थ पुनरय॑ यथोक्तार्थाभिधानं विना व्यस्तविचारों लभ्यत इति (७. 23) 
चेतू ? तदुच्यते। अथ वाक्यानि क्ृतानि, तानि महार्थ॑त्वाद्‌ यणोदितमर्थ संगृह्य 
प्रवृत्तानि। तानि च व्याख्यायमानानि यथोक्तमर्थात्मानं प्रसूयन्त इति नात्र 
किचिदनुपात्तं सम्भाव्यते ॥ 

ध्रसैगविपरीतेन चार्थेन परस्यैव सम्बन्धों नास्माकम्‌; स्वप्रतिज्ञाया अभा- 
वात्‌ | ततश्च सिद्धान्तविरोधासम्भवः | परस्यथ च यावद्वहवों दोषा: प्रसंगविप- 
रीतापत्त्या आपद्यन्ते. तावदस्माभिरभीष्यत एवेति। कुतो नु खलु (8. 24) 
अविपरोताचार्यनागार्जुममतानुमारिण: आचार्यबुद्धपालितस्थ सावकाशवचनाभिधा- 
यित्वमू, यतोउस्य परोधवकाशं लभेत ! निःस्वभावभाववादिना सस्‍्वभावभाववादिनः 
प्रसंगे आपाद्यमाने कुत: प्रसंगविपरीतार्थप्रसंगिता ! न हि शब्दा: दाण्डपाशिका 
इव वक्तारमस्वतन्त्रयन्ति, कि तहि ? सत्यां शक्तौ वक्तुविवक्षामनुविधीयन्ते। 
ततशच परप्रतिज्ञाप्रतिषेधमात्रफलत्वात्‌ प्रसंगापादनस्य नास्ति प्रसंगविपरीतार्था- 


पत्ति:। तथां च आचार्यो भूयसा प्रसंगापत्तिमुखेनेव परपक्षं निराकरोति सम । 
तद्थथा-- 


१० मध्यमकशास्त्रे [ प्रत्यय- 


“ताकाशं विद्यते किश्वित्‌ पूर्वमाकाशलक्षणात्‌ । 
अलक्षणं प्रसज्येत स्यात्पू्व यदि लक्षणात्‌” || [ म० शा० ५-१ ] 
“रूपकारणनिमुंक्ते रूपे रूप॑ प्रशज्यते । 
आहेतुक॑ न चास्त्यर्थं: कश्चिदाहेतुक: कश्चितु” || [ म० शञा० ४-२ ] 
(8. 25) “भावस्तावन्न निर्वाणं जरामरणलक्षणम्‌ । 
प्रसज्येतास्ति भावों हि न जरामरणं विना” || [ म० शा० २४-४ ] 
अथ अथंवाक्यत्वादाचायंवाक्यागां महाथंत्वे सति अनेकप्रयोगनिष्पत्तिहेतुत्व॑ 
परिकल्प्यते, आचायंबुद्धपाल्तिव्याख्यानान्यपि किर्मित न तथैव परिकल्प्यन्ते ? 


अथ स्यात्‌--वृत्तिकाराणामेष न्‍्याणः, यत्‌ प्रयागवाक्यविस्तराभिधान॑ 
कतंव्यमिति ? एतदपि नास्ति, विग्रहब्यावर्तन्‍्या वृ्ति कुव॑ताप्याचार्येण प्रयोग- 
वाक्यान भिधानात्‌ ॥ 


अपि च--आत्मनस्तकंशाख्रातिकौशलमात्रमा विश्चिकीषंया अंगीकृतमध्यमक- 
दर्शनस्यापि यत्‌ स्वतन्त्रप्रयोगवाक्याभिधानं तदतितरामनेकदोषसमुदायास्पद- 
मस्य ताकिकस्योपलक्ष्यते | कथं कृत्वा ? तत्र यत्तावदेवमुक्तम्‌-अत्र प्रयोगवाक्‍यं 
(8. 26) भवति-न परमाथथंत आध्यात्मिकान्यायतनानि स्वत उत्पन्नानि, विद्य- 
मानत्वात्‌, चेतन्‍्यवदिति। किमर्थ पुनरत्र परमार्थत इति विशेषणमुपादीयते ? 
लोकसंवृत्या भ्युपगतस्य उत्पादस्य अप्रतिष्ध्यमानत्वात्‌, प्रतिषेवे च अभ्युपेतबाधा- 
प्रसंगादिति चेत्‌ ? नेतय्ुक्तम्‌, संवृत्यापि स्वत उत्पत्त्यनभ्युपगमातू । यथोक्त "सूझे- 

“स चाय॑ बीजद्देतुको5ड्कुर उत्पद्यमानो न स्वयंकृतो न परकृतो नोभयकृतो 
नाप्यहेतुसमत्पन्नो नेश्वरंकालाणुप्रकृतिस्वभावसम्भूत:'” इति । 

तथा-- 


“वीजस्य सतो यथाड्भुरो नच यो बोजु स चेव अद्धूरो | 
न च अन्यु ततो न चेव तदेवमनुच्छेदअशाश्वतधमंता'' ॥ [छःवि०--१३-१०२] 


इह्ापि वक्ष्यति-- 

“प्रतीत्य यद्यज्भावाति न हि तावत्‌ तदेव तत्‌। 

न चान्यदपि तन्त्स्मान्नोच्छिन्नं नापि शाश्रतम्‌'' ॥ [म० शा०-१८.७] इति। 
(8.27) परमतापेक्ष विशेषणमिति चेतु ? तदयुक्तम्‌ | संवृत्यापि तदीयव्यवस्था- 
नभ्युपगमात्‌ । सत्यद्वयाविपरोतदर्शनपरिश्रष्टा एव हि तोथिका यवदुभयथापि 
निषिध्यन्ते तावद्‌ गुण एवं सम्माव्यत इति | एवं परमतापेक्ष मपि विशेषणा भिधानं 
न युज्यते ॥ 


१. शालिस्तम्बसूत्रे इत्यर्थ: । 


परीक्षा ] प्रथमं प्रकरणम ११ 


न चापि लोक: स्वत उर्लत्ति प्रतिपन्‍नः; यतस्तदपेक्षयापि विशेषणसाफल्यं 
स्यात्‌। लोको हि स्वतः परत इत्येवमादिकं विचारमनवतार्य कारणातु कार्य॑- 
मुत्यद्यते इत्येतावन्मात्र॑ प्रतिपन्‍नः | एवमाचार्योध्पि व्यवस्थापयामास। इति 
सर्वंथा विशेषणव्रेफल्यमेव निवचीयते || 


. अपि च--यदि संवृत्या उत्पत्तिप्रतिषेधनिराचिकीषु णा विशेषणमेतदुपादीयते, 
तदा स्वतो$सिद्धाधारे पक्षदोषः, आश्रयासिद्धों वा हेतुदोष: स्थात्‌; परमार्थतः 
स्वतइचल्षुराद्यायतनानामनभ्युपगमात्‌ । संवृत्या चक्षुरादिसड्भावाददोष इति 
चेत्‌ ? परमार्थत इत्येतत्‌ तह कस्य विशेषणम्‌ ! सांवुतानां चक्षुरादोनां परमार्थत 
उत्पत्तिप्रतिषेधाद्‌ उत्पत्तिप्रतिषेष!वशेषणे परमार्थग्रहणमिति चेत्‌ ? एवं तहि 
एवमेव वक्तव्यं स्थात्‌-सांवुतानां चक्षुरादीनां परमाथतो नास्त्युत्प- (8. 28) 
त्तिरिति | न चेवमुच्यते; उच्यमाने5पि परेवस्तुसतामेव चक्षुरादीनामभ्युपगमात्‌, 
प्रज्प्तिततामनभ्युपगमात्‌ परतो5सिद्धाधारः पक्षदोपः स्यादिति न युक्तमेतत्‌ । 

अथ स्थात्‌-यथा “अनित्यः शब्द:' इति धर्मर्णामसामान्यमेव गृह्यते (8. 29) 
न विशेषः; विशेषग्रहणे हि सति अनुमानानुमेयव्यवहाराभाव:ः स्यात्‌ | तथा 
हि--यदि चातुमडहाभौतिक: शब्दों गृह्यते, स परस्यासिद्ध:। अथाकाशगुणो 
गृह्मते, स बोद्धस्य स्व॒तो5सिद्ध:। तथा वेशेषिकस्य जब्दानित्यतां प्रतिजानानस्य 
यदि कार: शब्दी गृह्मयते, स परतोषसिद्ध:। अथ व्यद्भबः, स स्वतो5सिद्ध:। एवं 
यथासम्भवं विनाशो$पि यदि सहेक:, स वौद्धस्य स्वतोउसिद्ध:। अथ निर्वेतुक:, 
स परस्थासिद्ध इति । तस्माद्‌ यथात्र धर्म्धामसामान्यमात्रमेव गृह्यते, एवमिहापि 
धर्मिमात्रमुत्यृष्टविशेषणं ग्रहीष्यत इति चेत्‌ ? नेतदेवम्‌; यस्माद्‌ (8. 30) 
यदेवोत्यादप्रतिषेबो5त्र साथ्यधर्मो5भिप्रेत:, तदेव धर्मिणस्तदाधा रस्य विपर्यासमात्रा- 
सा।दतात्मभावस्य प्रच्यु तः स्वयमेवानेताजड्रीकृता । भिन्‍नौ हि विपर्यासा- 
विपर्यामो | तद्यदा विपयसिन असत्सत्वेन गृद्यते, तेमिरिकेणेव केशादि, तदा कुतः 
सद्भू तपद!र्थलेशस्याप्युपलव्धि: ! यदा च अविपर्यासादभूतं॑ नाध्यारोपित॑ 
विते मरिक्रेणेव केशांदि, तदा कुतोः्सद्भूतददार्थलेशस्याप्युपलब्बि:, येन तदानीं 
संवृति: स्थात्‌ ! अत एवोक्तमाचार्यपादै:-- 
“यदि कद्चिदुपलभेयं प्रवर्तयेयं निवर्तयेयं वा । 
प्रत्यक्षादिभिरथस्तदभावान्मेइनुपालम्भ:'' ॥| इति ॥ [वि० व्या०-३०] 
यतइ्चेव॑ भिन्‍नौ विपर्यासाविपर्यासा, अतो विदृषामविपरीतावस्थायां 
विपरोतस्थामंभवात्‌ कुतः सांवृतं चक्षु:, यस्य धर्मित्वं स्थात्‌ ! इति न व्यावतंते5- 
सिद्धाधारे पक्षदोषः, आश्रयासद्धों वा हेतुदोष: । इत्यपरिहार एवायम्‌ ॥ 
निरदर्शनस्यापि नास्ति साम्यम्‌ | तत्र हि शब्दसामान्यमनित्यतासामान्यं च 


१२ मध्यप्तकशास्त्रे | प्रत्यय- 


अविवक्षितविशेषं द्ययोरपि संविद्यते। न त्वेब॑ चक्ष्‌:सामान्यं शून्यताशुन्यता- 
वादिभ्यां संवृत्या अडगीकृतस, नापि परमा्थंतः। इति नास्ति निदर्शनस्य 
साम्यम्‌ ॥ 

यश्चायमसिद्धाधारपक्षदोषोद्भावने विधिः, एप एवं 'सत्त्वात्‌' इत्यस्य 
हेतो रसिद्धार्थतोद्भावने5पि योज्यः ॥ 
(8. 3)) . इत्थं चेतदेवम्‌-यत्स्वयमप्यनेनाय यथोक्तो<र्थोष्भ्युपगतस्ताकिकेण । 
सन्त्येवाध्यात्मिकायतनोत्पादका हेत्वादयः; तथा तथागतेन निर्देशात्‌ | यद्धि यथा 
तथागतैनास्ति निदिष्टं तत्तथा, तद्यथा शान्त॑ निर्वाणमिति ॥ 

अस्य परोपक्षिप्तस्य साधनस्पेदं दूषणमभिहितमनेन-को हि भवतामभिप्रेतोउत्र 
हेत्वथं: ? संब॒त्या तथा तथागतेन निर्देशातू, उत परमार्थंत इति ? संबृत्या चेत्‌, 
स्वतो हेतो रसिद्धार्थता । परमार्थश्चेत्‌, 

“न सन्‍्नासन्‍्न सदसद्धर्मो निवतंते यदा ।'' 
सदसदुभयात्मककायं प्रत्ययत्वनिराकरणात्‌, तदा-- 
“कथं निव॑तंको हेतुरेवं सति हि युज्यते'” ॥ (म० शा० १-९) 

नेवासौ निवंतंको हेतुरिति वाक्यार्थ:। ततश्च परमार्थततों निर्व॑त्य॑ंनिव॑र्तक- 
त्वासिद्धेः असिद्धार्थता विरुद्धार्थता वा हेतोरिति ॥ 

यठश्चेवं स्वयमेवामुना न्‍्यायेन हेतोरसिद्धिरडःगीकृतानेन, तस्मात्सवेंष्वेवा- 
नुमानेष॒वस्तुधर्मपन्यस्तहेतुकेष स्त्रत एवं हेत्वादीनामसिद्धत्वात्‌ सर्वाष्येव 
साथनानि व्याहन्यन्ते | तद्यथा --'न परमार्थतः परेभ्वस्तत्वत्ययेम्य: आध्यात्मिका- 
यतनजन्म, परत्वात्‌, तद्यथा पटस्थ'। अथवा--'न परे परमार्थन विवक्षिता: 
(8. 32) चक्ष्राद्याध्यात्मिकायतननिवंतंका: प्रत्यया इति प्रतीयन्ते; परत्त्रात्‌, 
तद्यथा तन्त्वादय:' इति। परत्वादिकमत्र स्वत एवासिद्धम्‌ ॥ 

यथा चानेन--'उत्बन्ना एवं आध्य्रात्मिका भावा:, तद्विषयिविशिष्टव्यवहा र- 
करणात्‌--इत्यस्य परांभिहितस्य हेतोरसिद्धार्थतामुद्भावयिषुणा इदमुक्तम्‌, अथ 
समाहितस्य योगिनः प्रज्ञाचक्षुपा भावयाथात्म्यं पश्यतः उत्पादगत्यादयः सन्ति 
परमार्थंत इति साध्यते, तदा तद्विषबिविशिष्टव्यवहा रकरणादिति हेतोर- 
सिद्धार्थता, गतेरप्पुत्पादनिषेधादेव निषेबादिति। एवं स्वकृतसाधने5पि 'पर- 
मार्थतो5इगत॑ नेव गम्यते, अध्वत्वात्‌, गताध्ववत्‌' इति अच्वत्वहेंतों: स्वत 
एवासिद्धार्थता योज्या ।। 
(8 33) न परमार्थतः सभागं चक्ष्‌ रूपं पश्यति; चक्षुरिन्द्रिवत्तात्‌, तद्यथा 
तत्सभागम्‌” | तथा-न चक्षुः प्रेक्षति रूपमू, भौतिकत्वातु, रूपवत्‌' । 'खरस्वभावा 
न मही, भतत्वात्‌, तद्यथा अनिल: इत्यादिषु हेत्वाद्यसिद्धि: स्वत एवं योज्या | 
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सत्त्वादिति चाय॑ हेतु: परतोष्नेकान्विक: | कि सत्त्वात्‌ चेतन्यवन्ताध्यात्मि- 
कान्यायतानि स्वत उत्पद्यन्तामू, उताहो घटादिवत्‌'स्वत उत्पद्यन्तामिति घटादीनां 
साध्पसमत्वान्तानेकान्तिकतेति चेत्‌ ? नैतदेवम्‌) तथानभिधानात्‌ ॥ 

ननु च यथा परकीयेष्वनु मानेषु दूषणमुक्तम्‌, एवं स्वानुमानेष्वपि (8. 34) 
यथोक्तदूषणप्रसंगे सति स एवं असिद्धाधारासिद्धहेत्वादिदोष: प्राप्पोति, ततश्च 
य उभयोदोंषः, न तेनेकश्चोद्यो भवतोति स्व॑मेतद्‌ दूषणमयक्तं जायंत इति ? 
उच्यते--स्वतन्त्रमनुमानं ब्रुवतामयं दोषो जायते; न बयं स्वतन्त्रमनुमानं 
प्रयुअ्ज्महे. परप्रतिज्ञानिषेधफलत्वादस्मदनुमानानाम्‌ । तथा हि-परः चक्षुः 
पश्यतीति प्रतिपन्‍न:। स तत्प्रसिद्धेनैवानुमानेन निराक्रियते--चक्ष॒षः स्वात्मा- 
दर्शनधमंमिच्छसि, परदर्शनधर्माविनाभावित्व॑ चाज़ीकृतम्, तस्माद यत्र यत्र 
स्वात्मादर्शनं तत्र तत्र परदर्शनमपि नास्ति, तद्यथा घटे, अस्ति च चक्षुषः 
स्वात्मादशंनम्‌, तस्मात्‌ परदर्शनमप्यस्य नेवास्ति | ततश्च स्वात्मादर्शनविरुद्ध 
नीलादिपरदर्शनं स्वप्रसिद्धेनेवानुमानेन विरुध्यत इति एतावन्मात्रमस्मदनुमानै- 
रद॒भाव्यत इति कुतोथ्स्मत्पक्षे यथोक्तदोषावतार:, यतः समानदोषता स्यात्‌ ! 

पुन:--अन्यतरप्रसिद्धनाप्यनुमानेनास्त्यनुमानबाधा । अस्ति सा च 

स्वप्रसिद्धेनेव हेतुना, न परप्रसिद्धेन; लोकत एवं दृष्टत्वात्‌ । कदाचिद्धि के 
अर्थप्रत्यथिभ्यां प्रमाणीकृतस्य साक्षिणो वचनेन जयो भवति, पराजयो (8, 35) 
वा, कदाचित्‌ स्ववचनेन । परवचनेन तु न जयो नापि पराजय:। यथा च लोके, 
तथा न्याये४पि; लौकिकस्येव व्यवहारस्य न्यायशाख्रे प्रस्तृतत्वात्‌ । अत एव 
केश्चिदुक्तमु-न परतः प्रसिद्धिबलादनुमानबाधा, परप्रसिद्धेरेव निराचिकीषिं- 
तत्वादिति। यस्तु मनन्‍्यते--य एवं उभयनिश्चितवादी, स प्रमाणं दूषणं वा, 
नान्यतरप्रसिद्धसन्दिग्धवाची इति, तेनापि लौकिकीं व्यवस्थामनुरुध्यमानेन अनुमानेः 
यथोक्त एव न्यायोथ्भ्युपेय: । 

तथा हि नोभयश्रसिद्धेन वा आगमेन बाधा, कि तहिं ? स्वप्रसिद्धेनापि ॥ 


स्वार्थानुमाने तु सर्वत्र प्रसिद्धरिव गरीयसी, नोभयप्रसिद्धि: | अत (8. 36) 
एवं तक॑लक्षणामिधानं निष्प्रयोजनम; यथास्वप्रसिद्धया उपपत्त्या बुद्धेस्तदनभिज्ञ- 
विनेयजनानुग्रहात्‌ । इत्यलं प्रसंगेत; प्रकृतमेव व्याख्यास्यामः ॥ 

परतो5पि . नोत्यद्यन्ते भावा:; पराभावादेव | एतच्च-- 

“न हि स्वभावो भावानां प्रत्ययादिषु विद्यते” । [म० शा०-१.५] 
इत्यत्र प्रतिपादयिष्यति" । ततश्च पराभावादेव नापि परत उत्पच्चन्ते। अपि चर... 


आचार्य इति छोषः। 


१४ मध्यमकशारस्त्रे [ प्रत्यय- 


“अन्यत्‌ प्रतीत्य यदि नाम परो5भविष्य- 
ज्जायेत तहि बहुल: शिखिनो5स्धकार: | 
स्वस्थ जन्म च भवेत्‌ खल सवंतबच 
तुल्यं परत्वमखिले&जनके5पि यस्मात्‌” || [ सध्यमका० ६१४ | 

इत्यादिना परत उत्पत्तिप्र तिषेधोहवसेय: ॥ 

आचायंबुद्धपालितस्तु व्याचष्टे--त परत उत्उद्यन्ते भावा:, सवंतः सवंसम्भव- 
'(छ. 37) प्रसज्भातू । आचाय॑भाकविबेकों दूषणमाह--“तदत्र प्रसड्गवाक्यत्वात्‌ 
साध्यसाधनविपयंयं कृत्वां, स्वत उभयत:ः अहेतुतो वा उत्पद्यन्ते भावा:; कुतश्चित्‌ 
कस्यचिदुत्पत्तें:, इति प्राक्पक्ष विरोध: | अन्यथा स्वतः सर्वसंभवप्रसद्भात्‌ इत्यस्य 
साधनदूषणानन्तःपातित्वादसड्भतार्थमेतत्‌” इति । एतदप्यसंगताथंम्‌ । पृव॑मेव 
प्रतिपादितत्वाद दूषणान्तःपातित्वाच्च परप्रतिज्ञाताथंदूषणेनेति यत्किज्य्वदेतदिति 
न पुनयंत्न आस्थीयते | 
(3.38) द्वाभ्यामपि नोपजायन्ते भावाः, उभयपक्षाभिहितदोषप्रसडगात्‌, 
प्रत्येकमुत्पादासामर्थ्याच्च । वक्ष्यति हि-- 

“स्यादुभाभ्पां कृतं दुःखं स्थादेकेककृतं यदि” | [म० शा०-१२.९] इति ॥ 

अहेतुतो5पि नोत्पच्चन्ते- 
“हेतावसति काय च कारणं च न विद्यते” | [म० शा०-८. ४] 
इति वक्ष्यमाणदोषप्रसड्भात्‌ । 
“गुृह्मेत नेव च जगद्यदि हेतुशून्यं 
स्यायद्वदेव गगनोत्पलवर्णंगन्धौ ” | [मध्यमका०-६.६५९] 

'इत्यादिदोषप्रस ड्राच्च || 

आचायंबुद्धपालितस्त्वाह--अहेतुतो नोत्पद्यन्ते भावाः. सदा चे सवंतश्च 
(8. 39) सर्वंसंभवधप्रसज्भात्‌ | अत्राचार्यभावविवेकों दृूषणमाह--अत्रापि प्रसडुग- 
वाक्यत्वाद्‌ यदि विपरीतसाध्यसाधनव्यक्तिवाक्यार्थ इष्यते, तदा एतदुक्तं भवति- 
हेतुत उत्पयन्ते भावा:, कदाचित्‌ कुतश्चित्‌ कस्यचिदुत्पत्ते, आरम्भसा- 
फल्याच्च | सेय॑ व्याख्या न युक्ता; प्रागुक्तदोषादिति | तदेतदयुक्तम; पूर्वोदितपरि- 
हारादित्यपरे | 

यज्चापि ईश्व रादीनामुपसंग्रहार्थमू, तदपि न युक्तम; ईश्व रादीनां स्वप रोभय- 
पक्षेषु यथाभ्युपगममन्तर्भावादि/त | | 

तस्मात्‌ प्रसाधितमेतत्‌--नास्त्युत्याद इति | उत्पादासम्भवाच्च सिद्धो«नुत्पा- 
दादिविशिष्ट: प्रतीत्यसमुत्पाद इति ॥ 

अत्राह--यथ्ेवमनुत्पादादिविशिष्ट: प्रतीत्यसमुत्पादो व्यवस्थितो भवद्भिः, 
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पत्ताह भगवतोक्तम्‌-- अविद्याप्रत्यया: संस्कारा:...अविद्यानिरोधात्‌ संस्कारनि- 
रोध:” इति', तथा-- 
“अनित्याइ्च ते" संस्कारा उत्पादव्ययधर्मिण: । 
उत्पद्य हि निरुध्यन्ते तेषां व्युपशम: सुख: ||” 
तथा-- त्पादाद्वा तथागतानांमनुत्पादाद्वा तथागतानां स्थितैवेषा धर्माणां 
धमंता, (8. 40) एको धर्म: सत्त्वस्थितये यदुत चत्वार आहार, द्वौ धर्मो लोक 
पालयतो ह्लीइचापत्राप्यं च” इत्यादि, तथा-परलोकादिहागमनमिहलोकाज्य 
परलोकगमनमिति, एवं निरोधादिविशिष्ट: प्रतीत्यसमुत्पादों देशितों भगवता, 
स॒ कथं न विरुध्यत* इति ? यत एवं निरोधादयः प्रतोत्यसमुत्पादस्योपलभ्यन्ते, 
अत एवेदं मध्यमकशाश््र प्रणीतमाचार्येण नेयनीताथेसूत्रान्तविभागोपदर्शनाथंम्‌ । 
(8. 4]) तत्र य एते प्रतीत्यसमुत्पादस्योत्पादादय उक्ता:, न ते विगताविद्यातिमि- 
रानास्रवविषयस्वभावापेक्षया, कि तहि ? अविद्यातिमिरोपहतमतिनयनज्ञान- 
विषयापेक्षया ॥ 
तत्त्तदर्शनापेक्षया तूक्तं भगवता--“एतद्धि भिक्षव: परम सत्यं यदुत अमोषधमं 
निर्वाणम्‌, स्वंसस्काराश्च मषा मोषधर्माण:” इति | तथा--“नास्त्यत्र तथता वा 
अवितथता वा मोषधमंकमप्येतत्‌, प्रलोपधमंकमप्येतत्‌, मृषाप्येतत्‌, मायेय॑ 
बाललापिनी' इति | तथा-- 
“फेनपिण्डोपमं॑ रूप॑ वेदना बुद्ब॒दोपमा | 
मरीचिसदृशी संज्ञा संस्कारा:ः कदलीनिभा: | 
(8.42) मायोपमं च विज्ञानमुक्तमादित्यबन्धुना” ॥ इति॥ 
“एवं धर्मात्‌ वीक्षमाणो भिक्षुरारब्धवीय॑वान्‌ । 
दिवा वा यदि वा रात्रौ सम्प्रजानन्‌ प्रतिस्मृतः | 
प्रतिविध्येत्‌ पदं शान्तं संस्कारोपशमं शिवम्‌” || इति | 
निरात्मकत्वाच्च धर्माणामित्यादि ॥ 
यस्येवं देशनाभिप्रायानभिज्ञतया सन्देह: स्यात्‌ृ--का छात्र देशना तत्त्वार्था, 
का नु खलु आभिप्रायिकीति, यह्च्नापि मन्दबुद्धितया नेयार्था देशनां नीतार्थामव- 
गच्छति, तयोरुभयो रपि विनेयजनयो: आचार्यो यु क्त्यागमाभ्यां संशयमिथ्याज्ञाना- 
फाकरणार्थ शाख्रमिदमारब्धवान्‌ ॥ 
तत्र 'न स्वतः [म० शा० १.३] इत्यादिना युक्तिरुपर्वाणता ॥ 
“तन्मृषा मोषधमं यद्‌ भगवानित्यभाषत | 
सर्वे च मोषधर्माणः संस्कारास्तेन ते मृषा” ॥ (म० शा०-१३.१) 


2-3 किजज-:32: टज3जप: अंक 
१. अनित्या बत--इत्युचित: पाठ:। २. निरुध्यत--इत्यपि पाठ: । 


१६ मध्यमकणशास्त्रे | प्रत्यय- 


“पूर्वा प्रज्ञायते कोटिनेत्युवाच महामुनिः । 
संसारो&नवराग्रो हि नास्त्यादिनापि पश्चिमम्‌” ॥ [म० शा०-११.१] 
( -43) “कात्यायनाववादे च अस्ति नास्तीति चोभयम | 


प्रतिषिद्धं भगवता भावाभावविभाविना” | [म० शा०- १५७] 
इत्यादिना आगमो वाणित: ॥ 


उक्त च आर्यक्षयमतिसू त्रे-- 
“कतमे सूृत्रान्ता नेयार्था: ? कतमे नीतार्था: ? ये सूत्रान्ता मार्गाबताराय 
निर्दिश:ः, इम उच्यन्ते-नेयार्था:। ये सूत्रान्ताः फलावताराय निदिष्टा:, इम 


उच्यन्ते-नेयार्था: | यावद्‌ ये सूत्रान्ता: शून्यतानिमित्ताप्रणिहितानभिसंस्काराजा- 
तानुत्पादाभावनिरात्मनि:सत्त्वनिर्जीवनि:पुदूगछास्वामिकविमोक्षमुखा नि्दिष्टा: त 


उच्यन्ते--नीतार्था: | इयमुच्यते, भदन्त शारद्वतीपुत्र, नीताथंसूत्रान्तप्रतिशरणता, 
न नेयाथंसूत्रान्तप्रतिशरणता'” इति ॥ 
(8 44) तथा च आर्यसमाधिराजसू त्रे -- 
नीताथंसूत्रान्तविशेष जानति 
यथोपदिष्टा सुगतेन शून्यता | 
यस्मिन्‌ पुनः पुद्गलसत्त्वपुरुषा 
नेयार्थती जानति सवंधर्मान्‌ ॥ [ समाधि०-७.५ ] 


तस्मादुत्पादादिदेशनां मृषार्था प्रतिपादयितु' प्रतीत्यसमुत्पादानु दर्शनमा रब्ध-- 


वानाचार्य: ॥ 
ननु च--उत्पादादीनामभावे सति यदि सर्वंधर्माणां मृषात्वप्रतिपादनाथंमिद- 


मारब्धवानाचायं:, नन्वेवं सति यन्मृषा तन तदस्तीति न सन्त्यकुशलानि कर्माणि, 
तदभावान्न सन्ति दुर्गतयः, न सन्ति कुशलानि कर्माणि, तदभावान्त सन्ति 


सुगतयः, सुगतिदुगंत्यसम्भवाच्त्र नास्ति संसार:, इति सर्वारम्भवेयथ्य॑मेव स्यात्‌ ? 
उच्यते; संवृतिसत्यव्यपेक्षया लोकस्य इदंसत्याभिनिवेशस्य प्रतिपक्ष भावेन मृषा- 


थंता भावानां प्रतिपाद्तेहस्माभि: | नेव त्वार्या: कृतकार्या: किड्चचिदुपलभन्ते यन्मृषा 


अमृषा वा स्यादिति | पद पे सवार वि 
 अपि च-येन हि सर्व॑ मृषात्वं परिज्ञातं कि तस्य कर्माणि सन्ति, 


(8, 45) संप्तारो वा अस्ति ? न चाप्यस्तो कस्यचिद्धमंस्य अस्तित्वं नास्तित्वं 
वोपलभते । यथोक्त॑ भगवता आर्यरत्नकूटसूत्रे -- 

“चित्त हि, काश्यप, परिगवेष्यमाणं न लभ्यते | यन्‍न लभ्यते तननोपलभ्यते | 
यन्‍्नोपलभ्यते तन्‍नेव अतीतं न अनागतं न प्रत्युत्पन्नम्‌ | यन्नेवातीतं नानागतं न 
प्रत्युत्पन्नमू, तस्य नास्ति स्वभावः | यस्य नास्ति स्वभावः, तस्य नास्त्युत्पाद: । 
यस्य नास्त्युत्पादः, तस्य नास्ति निरोध:” इति विस्तरः ॥ 
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परीक्षा ] प्रथमं प्रकरणम्‌ १७ 

यस्तु विपर्यासानुगमान्मृषात्वं नावगच्छति, प्रतीत्य भावानां स्वभावमभिनि- 
विद्यते, स धर्मेष्विदंसत्याभिनिवेशादमिनिविष्ट: सन्‌ कर्माण्यपि करोति, संसारे5पि 
संसरति, विपर्यासावस्थितत्वान्न भव्योी निर्वाणमधिगन्तुम्‌ । 

कि पुन:--मृषास्वभावा अपि पद्दार्थाः संक्लेशव्यवदाननिबन्धनं भवन्ति; 
तद्यथा--मायायुवतिस्तत्स्वभावानभिज्ञांनामू, तथागतनिर्भितश्व उपचितकुश>- 
मूलामाम्‌ । उक्त हि दुढाध्याशयपरिपृ ऋ्छासू त्रे--- (8 46) 

“तद्यथा, कुलपुत्र, मायाकारनाटके प्रत्युपस्थिते मायाकारनिर्मितां स्त्रय॑ 
दृष्ट्वा क्रिचद्रागपरीतचेताः पर्षच्छारद्य भयेन उत्थायासनादपक्रामेतु, सो5पक्रम्य 
तामेव ख्लियमशुभतो मनसिकुर्यातृ, अनित्यतो दुःखतः शून्यतो&नात्मतों मनसि- 
कुर्यात्‌” इति त्रिस्तरः ॥ 

विनये च-- | 

“अन्त्रकारकारिता यन्त्रयुवतिः सद्भूतयुवतिशून्या सद्भूतयुवतिरूपेण 
प्रतिभासते, तस्थ च चित्रकारस्य कामरागास्पदोभूता । तथा मृषास्वभावा अपि 
भावा बालानां संक्लेशव्यवदाननिबन्धनं भवन्ति” ॥ 

तथा आरयरत्नकूटसूत्रे--- (8 47) 

“अथ खलु तानि पजञ्चमात्राणि भिक्षुशतानि भगवतो धर्मदेशनामनवतर&्त्य- 
नवगाहमानान्यनधिमुच्यमानानि उत्थायासनेभ्यः प्रक्रान्तानि। अथ भगवान्‌ 
तस्यां- बेलायां येन मार्गेणैते भिक्षवों गच्छन्ति सम, तस्मिन्‌ मार्गे द्वौ भिक्षू निर्मी- 
मीते सम । 

“अथ तानि पञ्च भिक्षुशतानि येन तौ द्वौ भिक्ष्‌ निर्मितकों तेनापस- 
क्रामन्ति सम । उपसंक्रम्य ताववोचन्‌--करुत्रायुष्मन्तौ गमिष्यथ:' ? निर्मितकाव- 
वोचताम्‌ --'गमिष्याव आंवामरण्यायतनेषु, तत्र ध्यानसुखस्पर्शविहारेविह- 
रिष्याव:। यं हि भगवान्‌ धर्म देशयति, तमाबां नावतरावों नावगाहावहे नाथि- 
मुच्यावहे उत्त्रस्थाव: सन्त्रासमाप्रद्यावहें' | अथ तानि पञ्च भिअ॒शतान्येतदवोचन्‌ 
--वयमप्यायुष्मन्तो भगवतों धर्मदेशनां नावतरामों नावगाहामहे नाधिमुच्यामहे 
उत्त्रस्याम: सन्त्रस्यामः सन्त्रासमापद्यामहे | तेन वयमरण्यायतनेषु ध्यानसुखस्पर्श- . 
विहारैविहरिष्याम:' | निर्मितकाववोचताम--त्तेन हि आयुष्मन्तः संगास्यामों 
न विवदिष्याम: । अविवादपरमा हि श्रमणस्य धर्मा.।....'कस्यायुष्मन्त: प्रहाणाय 
प्रतिपन्‍्ना:' ? तान्यवोचन्‌--'रागद्वेषमोहानां प्रहाणाय वयं प्रतिपन्‍ना:' । निर्मिते- 
काववोचताम्-'कि पुनरायष्मतां संविद्यन्ते रागद्वेषमोहा यान्‌ क्षपयिष्यथ' (8 48) 
तान्यवोचन्‌--'न तेषध्ध्यात्मं न बहिर्धा नोभयमन्तरेणोपलभ्यन्ते, नापिं तेपरि- 
कल्पिता उत्पद्यन्ते ' | निर्मितकाववोचताम्‌--तिन हि आयुष्मन्तों मा कल्पैयत, मा 

म०शा०: २ 


१८ मध्यमक शास्त्र [ प्रत्यये- 


विकल्पयत | यदा चायुष्मन्तो न कल्पयिष्यथ न विकल्पयिष्यथ, तदा न रक्ष्यथ न 
विरंक्षय | यदच न रक्तो न विरक्त:, स शान्त इत्युच्यते । शीलमायष्मन्तो न 
संसरति न परिनिर्वाति। समाधि:, प्रज्ञा, विमुक्तिविमुक्तिज्ञानदर्शनमायुष्मन्तो न 
संसरति न परिनिर्वाति । एभिश्चायुष्मन्तो धर्मेनिर्वाणं सूच्यते। एते च धर्मा: 
शून्या: अ्रक्ृतिविविक्ता: | प्रजहीतैतामायुष्मन्त: संज्ञां यदुत परिनिर्वाणमिति। मा 
च॒संज्ञायां संज्ञां काष्टं, मा च संज्ञायां संज्ञां परिज्ञासिष्ट । यो हि संज्ञायां संज्ञां 
परिजानाति, संज्ञाबन्धनमेवास्य तंदू भवति। संज्ञावेदयितनिरोधसमापत्तिमा- 


युःमन्‍्तः समापद्यध्वस्‌ । संज्ञावेदयितनिरोधसमापत्तिसमापन्नस्य भिक्षोनस्त्युत्त- 
रीकरणीयम्‌' इति वदावः ॥ 


“अथ तेषां पश्चानां भिक्षुशतानामनुपादायाख्रवेभ्यश्चित्तानि विमुक्तान्यभूवन्‌ । 
तानि विमृक्तचित्तानि येन भगवांस्तेनोपसंक्रान्तानि | उपसंक्रम्य भगवतः पादौ 
शिरसाभिवन्द्यकान्ते न्यसीदन्‌ ॥। 


(8 4”) “अथायुष्मान्‌ सुभृतिस्तान्‌ भिक्षूनेतदवोचत्‌--'कुत्रायुष्मन्तो गता: ? 
कुतो वागता:! ? तेध्बोचनू--न क्वचिद्गमनाय न कुतश्चिदागमनाय, भदन्त 
का भावता धर्मो देशित:' | आह--'को नामायुष्मतां शास्ता ?' आहु:--'यो 

न्‍नो न परिनिर्वास्थत'। आह--'क्थ॑ युष्माभिध॑म: श्रुतटः ? आहः--न 
बन्धनाय न मोक्षाय' आह--'केन यूयं विनीता: ? आहुः--'यस्य न कायो न 
चित्तम” | आह--'कथं यूय॑ प्रयुक्ता: ! आहु:- 'नाविद्याप्रहाणाय न ॒विद्योत्पा- 
दनाय | आह--'कस्य यूय॑ श्रावका:' ? आहुः--'ेन न प्राप्त नाभिसम्बुद्धम्र'। आह 
-“के युष्माक॑ सब्रह्मचारिण:' ? आहु:--'ये त्रेधातुके नोपविच रन्ति' | आह-- 
'कियच्चिरेणायुष्मन्त: परिनिर्वास्यन्ति! ? आहु:---घदा तथागतनिमिताः 
परिनिर्वास्यन्ता'। आह--'कृत॑ यष्माभिः करणीयम्‌ ? आहु:--'अहंका रममकार- 
परिज्ञानतः” | आह--'क्षीणा युष्माक क्लेशा: ?” आहु:-- अत्यन्तक्षयात्‌ संर्वधर्मा- 
णास्र। आह"--'धर्षितो युष्माभिर्मार: ?” आह :-- स्कन्धमा रानुपलम्भात्‌ ।/* 
आह--'परिचरितो युष्माभिः शास्ता ?' आहुः--न कायेन न वाचा न मनसा'। 
आह--'विशोधिता युष्माभिद॑क्षि णीयभूमि:” ? आहु:--'अग्राहतोअप्रतिग्राहत:' । 
आह--त्तीर्णो युष्माभि: संसार: ?” आहुः: -'अनुच्छेदतोज्शाइवतत:! | आह-- 
'प्रतिपन्‍ना युष्माभिदक्षिणीयभूमि: ?' आहु:--सवग्राहविनिमुक्तित:” | आह-- 
(8 50) 'किंगामिंन आयुष्मन्त: ?” आहु:--'यंगामिनस्तथागतनिर्भिता:' | इ्तिं 
ह्मायुष्मन्तः सुभूते: परिपृच्छतस्तेषां भिक्षूणां प्रतिविसर्यतां तस्यां पर्ष॑दि अष्टानां 


१-१. द० पुस्तके द्वि रावृत्तो5्यं पाठ: । 


'परीक्षा ! प्रथ मं प्रकरणम्‌ १९ 


भिक्षुशतानामनुपादायास्रवेभ्यश्चित्तानि विमुक्तानि, द्वार्त्रिशतश्च प्राणिसहुखाणां 
विरजो विगतमर्ल धर्मचक्षु विशुद्धम'”' इति। 

इत्येवं मृषास्वभावाभ्यां तथागतनिमिताभ्यां भिक्षुभ्यां पञ्चानां भिक्षुशतानां 
व्यवदाननिबन्धनं कृर्तामति ॥ 

उक्त च आयंवज़मण्डाया धारण्याम्‌-- 

“तद्यथा मज्लुश्री: काण्डं च॒ प्रतीत्य मथनीं च प्रतीत्य पुरुषस्य हस्तव्यायामं 
च॒प्रतीत्य धूम: प्रादुभंवतीति अग्तिरभिनिव॑तते। स चाग्निसन्तापो न काण्डसं- 
निश्चितो न मथनीसंनिश्चितों न पुरुषहस्तव्यायामसंनिश्चितः। एवमेव मज्जु- 
श्री: असद्विपर्यासम हितस्य १२ुषपुद्ग लस्य उत्पद्यते रागपरिंदाहो द्वेषपरिदाहो 
मोहपरिदाह:। स च परिदाहो नाध्यात्म न बहिर्धा नोभयमन्तरेण स्थितः | 

अपि तु मज्जुश्री: यदुच्यते मोह इति, तत्केन कारणेनोच्यते मोह इति ? 
अत्यन्तमक्ती हि मझ्जुश्री: सवंधरमेमोह:, तेनोच्यते मोह इति । तथा नरकमुखा 
मझ्लुओआः सर्वधर्मा इदं धारणीपदस्‌। आह--कथं, भगवन्तिदं धारणीपदस ? 
आह--'नरका, मज्जुश्री:, बालपृग्थजने रसद्विपर्यासविठपिता: स्वविकल्य-(8 5) 
संभूताः | आह- कुत्र, भगवन्नरका: समवसरन्ति'? भगवानाहु-आकाशसमवस रणा, 
मज्जुश्नी, नरकाः। तत्कि मन्यसे, मञ्जुश्नी, स्वविकल्पसंभूता नरकाः ? उत 
स्वभावसंभूताः: ?” आह-- स्वविकल्पेनेव, भगवन्‌, सर्वबालपृथग्जता नर- 
कतिपंग्योनियमलोक॑ संजानन्ति । ते च असत्समारोपेण दुःखां वेदनां वेदयन्ति, 
दुःखमनुभवस्ति त्रिष्वप्यपायेषु । ः 


यथा चाह, भगवन्‌, नरकान्‌ पष्यामि तथा नारक॑ दुःखम्‌ । तद्यथा भगवन्‌ 
कश्चिदेव पुरुष: सुप्तः स्वप्नान्‍्तरगतो नरकगतमात्मानं संजानीते। स तत्र 
क्व्थितायां संप्रज्वलितायामनेकपौरुषायां लोहकुम्भ्यां प्रक्षिप्तमात्मानं संजानी- 
यात्‌ । स तन्न खरां कटुकां तोब़ां दुःखां वेदनां वेदयेत्‌। स तज्र मानस परिदाहं 
सज्लानीयात्‌ उत्जसेत्‌ सन्त्रासमापद्येत | स तन्र प्रतिबुद्ध: समान:--अहो दुः्खस, 
अहो दुःखमस्‌' इति क्रन्‍्देत्‌ शोचेत्‌ परिदेवेत्‌। अथ तस्य मित्रज्ञातिसालोहिताः 
परिपृच्छेयु:--'केन तत्ते दुःखम्‌' इति। स तान्‌ मित्रज्ञातिसालो हतानेव॑ वदेतु-- 
'नैरयिक दुःखमनुभूतस्‌ । स तानाक्रोशेत्‌ परिभाषेतु-अहं चर नाम नैरयिक॑ 
दुःखमनुभवामि | यूयं च मे उत्तरि परिपृच्छथ-केनेतत्तव दुःखस'्शत ! अथ ते 
मित्रज्ञातिसालोहितास्त॑ पुरुषमेव॑ वदेयु:-'मा भेरभों: पुरुष ! सुप्तो हि त्वम्‌ | (छे $2) 
न त्वमितो गृहात्‌ क्वचिन्तिर्गंत:' | तस्य पुनरपि स्मृतिरुत्पद्यते--सुप्तो5हमभूवस्‌ । 
वितथमेतन्मया परिकल्पितमिति | स पुनरपि सौमनस्य॑ प्रतिलभते । 

'तद्यथा, भगवन्‌, रे # रुषो&सत्समारोपेण सुप्तः स्वप्नान्‍्तरगतो मरकगत- 
मात्मानं सज्ञानीयात्‌, भगवत्‌ सर्वबालपृथग्जना असद्भागपयंवनद्धां: 


२० मध्यमकशास्त्रे [ प्रत्यय- 


ख्रोनिमित्तं कल्पयन्ति | ते ख्रीनिमित्तं कल्पयित्वा ताभिः सार्ध॑ रममाणमात्मानं 
संजानन्ति | तस्य बालपृथजनस्पेवं भवति--अहं पुरुष:, इंय॑ स्त्री, ममैषा स्त्री । 
तस्य तेन चछन्दरागपर्यंवस्थितेन चित्तेन भोगपर्येह्टिं चित्त क्रामयन्ति | स ततोनि- 
दान " कलहविग्रहविवादं संजनयति | तस्थ प्रदुष्टेन्द्रियस्य बैरं संजायते । स तेन 
संज्ञाविययसिन कालगत: समानो बहुनि कल्पसहस्राणि नरकेषु दु:खां वबेदनां 
वेदयमानमात्मानं संजानाति ॥ / 
'तद्यथा, भगवन्‌, तस्य पुरुषस्य मित्रज्ञातिसालोहिता एब वर्दन्ति--मा भे:, 
मा भेः, भो पुरुष !>सुप्तो हि त्वम्‌। न त्वमितो गृहात्‌ कुतश्चिन्निर्गत इति | 
एवमेव बुद्धा भगवन्तश्चतुविपर्यासविपयंस्तानां सत्त्वानासेवं धर्म देशयन्ति-- 
नात्र स्त्री न॒ पुरुषो न सत्त्वो न जीवो न पुरुषों न पुदूगल: | वितथा इमें स्व- 
धर्मा:। अस्त इसमे सर्वधर्मा:। विठपिता इमे सर्वधर्मा:। मायोपमा इमे सर्व- 
धर्मा: | स्वप्नोपमा इमे सवंधर्मा:। निर्मितोपमा इमे सर्वधर्मा:। उदकचन्द्रोपमा 
(8 53) इमे सर्वंधर्मा:। इति विस्तर:। ते इमां तथागतस्य धर्मदेश्ननां श्रत्वा 
विगतरागान्‌ सर्वंधर्सान्‌ पश्यन्ति । विगतमोहान्‌ सर्वधर्मान्‌ पश्यन्ति अस्वभावा- 
ननावरणान्‌ | ते आकाशस्थितेन चेतसा काल कुर्वन्ति। ते कालगताः समाना 
निरुपधिशेषे निर्वाणधातौ परिनिर्वान्ति | एवमहूं, भगवन्‌, नरकान्‌ पर्यामि” । 
इति ॥ 
उक्त च आर्योपालिपरिप्‌ ज्छायाम्-- 
“भय दर्शित नैरयिकं मे सत्त्वसहस्र सवेजित नैके। 
न च विद्यति कश्चिह सत्त्व यो च्युतु गच्छति घोरमपायम्‌ ॥ 
न च कारकु कारण सन्ति येहि कृता असितोमरशस्त्रा:। 
कल्पवशेन तु पश्यति तत्र कायि पतन्ति अपायित शस्त्राः ॥ 
(8 54) चित्रमनोरम सज्जितपुष्पा: स्वर्णविमान जलून्ति मनोज्ञा: | 
तेष्वपिकारकु नास्तिह कश्चिह तेडषपि च स्थापित कल्पवशेन॥ 
कल्पवश्न विकल्पितु लोकः संज्ञगहेण विकल्पतु बाल: । 
सो च गहो अगहो असभूतो मायमरीचिसमा हि विकल्पा:॥” 
तदेवमेते5स्वभावा भावा: स्वविपर्यासविठपिता बालानां संक्लेशहेतवों भवन्ति 
संसारे ,इति स्थितम्‌ ॥ 
यथा च मृषास्वभावानां पदार्थानां संक्लेशव्यवदानहेतुत्वं तथा मध्यमकावतारात 
विस्तरेणावसेयम्‌ ॥ 
अन्नाह--यदि स्वतः परतः उभयतोःहेतुतश्च नास्ति' भावानामुत्याद:, तत्र 
कथमविद्याप्रत्यया: संस्कारा इत्युक्त भगवता ? उच्यते; संवृतिरेव न तत्त्वम्‌ ॥ 


परीक्षा ] प्रथमं प्रकरणम २१ 


कि संवुतेब्यंवस्थानं वक्तव्यम्‌ ? इदंप्रत्ययतामात्रेण 'संवृते: सिद्धिरभ्युप- 
गम्यते । न तु पक्ष चतुष्ट याभ्यु पगमेन सस्वभाववादप्रसडःगात्‌, तस्य चायु-8 55) 
क्तत्वात्‌ । इदंत्रत्ययतामात्राभ्युपगमे हि सति हेतुफलयोरन्योन्यापेक्षत्वान्नास्ति 
स्वाभाविकी सिद्धिरिति नास्ति सस्वभाववाद:ः | अत एवोक्तम्‌-- 
“स्वयं कृतं॑ परकृतं द्वाभ्यां कृतमहेतुकम्‌ । 
ताकिकेरिष्यते दुःखं त्वया तृक्‍त॑ प्रतीत्यजम्‌'” || [लिकातीत०-९] 
इहापि वक्ष्यति- 
“प्रतीत्य कारक: कर्म त॑ं प्रतीत्य च कारकम्‌ । 
कर्म प्रवतंते नान्‍्यत्‌ पश्यामः सिद्धिका रणम््‌” ॥ इति | [म०शा२-८. १२] 
भगवताप्येतावन्मात्रमेवो क्तम्‌-- 
“तत्रायं धर्मसंकेतो यदुतास्मिनु सतीद॑ भवति, अस्योत्पादादिदमसुत्पद्यते, 
यदुत अविद्याप्रत्यया: संस्कारा:, संस्का र॒प्रत्ययं विज्ञानम्‌”' इत्यादि । 


अत्र केचित्‌ परिचोदयन्ति-अनुत्पन्ना भावा इति किमय॑ प्रमाणजो निश्चय: ? 
उताप्रमाणज: ? तत्र यदि प्रमाणज इष्यते, तदेदं वक्तव्यसु--कति प्रमाणानि 
. किलक्षणानि किविषयाणि, कि स्वत उत्पन्नानि, कि परतः, उभयतोडहेतुतो वेति । 
अथाप्रमाणज:ः ? स न युक्त:, प्रमाणाधीनत्वात्प्रभयाधिगमस्य । अनधिगतो द्यर्थो 
न विना प्रमाणेरधिगन्तु शक्‍्यत इति प्रमाणाभावादर्थाधिगमाभावे सति कुतो&्य॑ 
सम्यग्तिश्चय इति न युक्तमेतद्‌-अनिष्पन्ना भावा इति। यतो वाय॑ निवचयो भवतो5- 
नुत्पन्ना भावा इति भविष्यति, तत एवं ममापि स्वंभावा: सन्‍्तीति। यथा चाय॑ 
ते निश्चयः-अनुत्पन्ना: स्व॑ंधर्मा इति, तथेव ममापि सर्वमावोत्पत्तिभ॑विष्यति | 
अथ ते नास्ति निश्चयः-अनुत्यन्ना: सवंभावा इति, तदा स्वयमनिश्चितस्य (8.5 6) 
परप्रत्यायनासंभवाच्छास्त्रा रम्भवेयथ्यंमेवेति सन्त्यप्रतिषिद्धा: सर्वंभावा इति ? 

उच्यते--यदि कश्चिन्निश्चयो नामास्माक॑ स्यात्‌, स प्रमागजों वा स्थाद- 
प्रमाणजो वा। न त्वस्ति | कि कारणम्‌ ? इहानिश्चयसम्भवे सति स्यात्‌ तत्प्रति- 
पक्षस्तदपेक्षो निश्चय: | यदा त्वनिश्चय एव तावदस्माक नास्ति, तदा कुतस्त- 
हिरुद्धाविरुद्वों निर्चयः स्यातू्‌; सम्जन्ध्यन्तरनिरपेक्षत्वात्‌ु, खरविषाणस्य हस्व- 
दीघंतावत्‌ ! यदा चेव॑ं निश्चयस्याभावः, तदा कस्य प्रसिद्धथर्थ प्रमाणानि (8.57) 
परिकल्पयिष्याम: ! कुतो वेषां संख्या लक्षणं विषयों वा भविष्यति-स्वतं: परत 
उभयतोः्हेतुतो वा समुत्पत्तिरिति स्वमेतन्‍न वक्तव्यमस्माभि:॥ 

यद्येवं निश्चयो नास्ति सवंतः, कथ पुनरिदं निश्चितरूपं वाक्यमपलभ्यते 
भवताम्‌--न स्वतो नापि परतो न द्वाभ्यां नाप्यहेतुतों भावा भवन्तीति? 


२२ मध्यमकणशास्त्रे [ प्रत्यय- 


उच्यते -निश्चितमिदं वाकक्‍्यं लोकस्य स्वप्रसिद्धथ्रेवोपपत्त्या, नार्याणाम् | कि 
खल आर्याणामुपपत्तिर्नास्ति ? केनैतदुक्तम--अस्ति वा नास्ति वेति ! परमार्थो 
ह्ार्याणां तूष्णीभाव:। ततः कुतस्तत्र प्रपश्चसम्भवों यदुपपत्ति रनुपपत्तिर्वा 
स्यात्‌ ! 

यदि दार्या उपपत्ति न वर्णयन्ति, केन खल्विदानीं परमार्थ लोकं॑ बोधयि- 
ध्यन्ति ? न खल्वार्या लोकसंव्यवहा रेणोपर्पत्त वर्णयन्ति, किन्तु लोकत एव या 
प्रसिद्धोपपत्ति:, तां परावबोधाथंमभ्युपेत्य तयेव लोक बोधयन्ति | यथेत्र हि 
विद्यमानामपि शरीराशुचितां विपर्यासानुगता रागिणो नोपलभन्ते, शुभाकारं 
चाभूतमध्यारोप्य परिक्लिव्यन्ते, तेषां वेराग्यार्थ तथागतनिर्मितो देवों वा 
शुभसंज्ञया प्राक्‌ प्रच्छादितान्‌ कायदोषानुपवर्णयेत्‌--'सन्त्यस्मिन्‌ * काये केशाः 
(8 58) इत्यादिना। ते च तस्याः शुभरुज्षया विमुक्ता वेराग्यमासादयेयु:। 
एव महाप्यायें: सर्वथाप्यनुपलभ्यमानात्मक भावानामविद्यातिमिरोपहतमतिनयन- 
तया विपरीतं स्वभावमध्यारोप्य ववचिच्च कश्चिद्रितेपमतितरां परिक्लश्य॑न्ति 
पृथर्जनाः। तानिदानीमार्या: तत्प्सिद्धथ्रेवोपपत्त्या परिबोधयन्ति । यथा विद्य- 
मातस्य घटस्य न मृदादिभ्य उत्पाद इत्यभ्युपेतम्‌, एवमुत्पादात्‌ पूर्व विद्यमानस्य 
विद्यमानत्वान्नास्त्युताद इत्यवसीयताम्‌ । यथा च परभूतेभ्यो ज्यालाज्भारादि- 
भ्यो5द्भुरस्योत्पत्तिर्नास्ति इति अभ्युपेतम्‌, एवं विविक्षितेभ्योषपि बीजादिभ्यो 
नास्तीत्यवसीयतास्‌ ॥ 

अथापि स्यात्‌ू--अंनुभव एषो5स्माकमिति ? एदप्ययुक्तम्‌; यस्मादनुभव एष 
मृषा, अनुभवत्वात्‌, तैमिरिकद्ठिचन्द्रायनुभववदिति । ततश्चानु भवस्यापि साध्य- 
समत्वात्तेन प्रत्यवस्थानं न युक्तमिति । तस्मादनुत्पन्ना भावा इत्येवं तावांद्वपरीत- 
स्वरूपाध्यारोपप्रतिपक्षेण प्रथमप्रकरणारम्भ: । इदानीं ववचिद्यः कश्चिद- 
विश्येषोध्ध्या रोपित:, तद्विशेषापाकरणार्थ शेषप्रकरणारम्भ: । गन्तुगन्तव्यगमनादि- 
को5पि निरवशेषो विशेषो नास्ति, प्रतोत्यसमुत्पादस्येति प्र तिपादनाथंम््‌ ॥ 

अथ स्यात्‌ -एष एवं प्रमाण5मेयव्यवहारों लौकिको5स्माभिः शास्त्रेणानु- 
(8. 59) वर्णित इति ? तदनुवर्गनस्य तहि फलं वाच्यम्‌ । कुताकिके: स नाशितो 
विपरीतलक्षणाभिधानेन, तस्यास्माभि: सम्यग्लक्षणमुक्तमिति चेतू ? एतदप्ययुक्तम। 
यदि हि कुताकिकेविपरीतलक्षणप्रणयनात्क्वतं लक्ष्यवेपरीत्यं लोकस्य स्यात्‌, तदर्थ॑ 
प्रयत्नसाफल्य स्यात्‌ | न चेतदेवम्‌ । इति व्यथं एवायं प्रयत्न इति ॥ 

अपि च--यदि प्रमाणाधीन: प्रमेयाधिगभ:, तानि प्रमाणानि केन परिच्छिद्यन्त 
इत्यादिना विग्रहव्यावतंन्यां विहितों दोष:। तदपरिहारात्‌ सम्यग्लक्षणद्रोतक- 
त्वमपि. नास्ति ।। 
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किज्व--यदि स्वसामान्यलक्षणद्रयानु रोबेन प्रमाणद्वयमुक्तं यस्य तल्लक्षण- 
द्यम्‌, कि तललक्ष्यमस्ति अथ नास्ति ? यद्यस्ति, तदा तदपरं प्रमेयमस्तीति कर्थ॑ं 
प्रमाणद्व यम्र ! अथ नास्ति लक्ष्यमू, तदा लक्षणमपि निराश्रय्र॑ नास्तीति कथ्थ॑ 
प्रमाणद्रयम्‌ | वक्ष्यति हि-- 

“लक्षणासम्प्रवृत्तो चः न लक्ष्यमुपपच्चते । 
लक्ष्यस्थानुपपत्तों च लक्षणस्याप्यसम्भव: ॥ इति ॥ [म> ज्ञा० ५.४] 

अथ स्थात्‌--न लक्ष्यतेश्नेनेन लक्षणम्‌, क़रि ्ताह ? “इत्वल्युटो (8. 60) 
बहुलस्‌' [प० ३३११३] इति करंणि ल्युटं कृत्वा लक्ष्यते तदिति लक्षणम्र ? 
एवमपि तेनेतस्य लक्ष्यमाणत्वासंभवाद्‌ येनैतल्लक्ष्यते, तस्य करणस्य कमंणोडउर्थान्त- 
रत्वात्‌ स एव दोष: ॥ 

अथ स्थात्‌-ज्ञानस्य करणत्वात्तस्य स्वलक्षणान्तर्भावादयमदोष इति ? उच्यते; 
इह भावानामन्यासाधारणमात्मीयं यत्स्वरूप तत्स्वलक्षणम्‌, तद्यथा पृथिव्या: का्िन्य॑ 
वेदताया विषयानुभवः, विज्ञानस्थ विषयप्रतिविज्ञप्तिः। तेन हि तल्लक्ष्यत इति 
कृत्वा प्रसिद्धानुगतां च॒ ब्युत्पत्तिमवधूय कमंसाधनमभ्युपगच्छति । विज्ञानस्थ च 
करणभावं प्रतिप्यमानेनेत्यूक्त भवति--स्वलक्षणस्यैव कमंता स्वलक्षणान्तरस्य 
करणभावश्चेति | तत्र यदि विज्ञानस्वलक्षणं करणम्‌. तस्य व्यतिरिक्तेन (8,6व) 
कमंणा भक्तिव्यमिति स एवं दोष: ॥ 

अथ स्थात्‌-यलृथिव्यादिगतं काठिन्यादिक॑ विज्ञानगम्यं तत्तस्य कर्मास्त्येव, 
तच्च स्वलक्षणाव्यतिरिक्तमिति ? एवं तहि विज्ञानस्वलक्षणस्य कमंत्वाभावात्‌ 
प्रमेयत्व॑ न स्थात्‌, कमंरूपस्येव स्वलक्षणस्य प्रमेयत्वात्‌ । ततश्व द्विविध॑ प्रमेयम्- 
स्वलक्षणं सामान्यलक्षणं च इति । एतद्विशेष्य वक्तव्यम्‌-किचित्स्वलक्षणं प्रमेय॑ 
यल्लक्ष्यत इत्येवं व्यपदिश्यत, किश्विदप्रमेयं यल्लक्ष्यतेडनेनेति व्यपदिद्यत इति । 
अथ तदपि कर्मसाधनं तदा तस्यान्येन करणेन भवितव्यम । ज्ञानान्तरस्य करण- 
भावपरिकल्पनायामनवस्थादोषश्रापद्यते |। 

अथ मन्यप्रे-स्वसंवित्ति रस्ति, ततस्तया स्वसंवित्त्या ग्रहणात्‌ कमंतायां सत्याम- 
र्येव प्रमेयान्तर्भाव इति ? उच्यते | विस्तरेण मब्यमकावतारे स्वसंविति-(8. 52) 
निषेधात्‌ स्वलक्षणं स्वलक्षणान्तरेण लक्ष्यते, तदपि स्वसंवित्त्या इति न युज्यते । 
अपि च-तदपि नाम ज्ञान स्वलक्षगव्यतिरेकेणासिद्धे रसम्भवाल्लक्ष्याभावै 
निराश्रयलक्षणप्रवृत््यसम्भवात्‌ सकथा नास्तीति कुतः स्वसंवित्तिः! तथा 
चोक्तमार्य रत्नचूडपरिपच्छा याम्‌ -- 

“स चित्तमसमनुफ्श्यन्‌ चित्तधारां पर्येषते--कुतश्रित्तस्योत्पत्तिरिति । तस्येवं 
भर्वात--आलम्बने सति चित्तमुत्यद्यते | तत्किमन्यदालम्बनम्‌, अन्यच्चित्तम ? अथ 
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यदेवालम्बनं तदेव चित्तम्‌ ? यदि तावदन्यदालम्बनमन्यच्चितम, तदा द्विचित्तता 
भविष्यति । अथ यदेवालम्बनं तदेव चित्तम॒ तत्कथं चित्त न चित्त' समनुपश्यति ? 
न-च चित्त चित्तं समनुपध्यति। तद्यथापि नाम तयैवासिधारया संवासिधारा 
(8. 63) न शक्यते छेत्तुम्‌, न तेनेवाजुल्यग्रेण तदेवाजुल्यग्रं शक्‍्यते स्प्रष्टुम: 
एवमेव न तेनेव चित्तेन तदेव चित्तं शकयं द्रष्ट्सू | तस्येवं योनिश: प्रयुक्तस्थ या 
चित्तस्यानवस्थानता अन॒च्छेदाशाइवत॒ता न कूटस्थता नाहेतुकी न प्रत्ययबिरुद्धा 
न ततो नान्‍्यतो न सेव तान्‍्या | तां चित्तधारां चित्तलतां चित्तवर्मतां चित्तानव- 
स्थिततां चित्ताप्रचारतां चित्तादृश्यतां चित्तस्वलक्षणतां तथा जानाति तथा पश्यति, 
यथा तथतां नच निरोधयति। तां च चित्तविवेकतां तथा प्रजानाति तथा 
पश्यति | इयं कुलपुत्र बोधिसत्त्वस्य चित्त चित्तानुपश्यना स्मृत्युपस्थानम्‌”इति ॥ 
तदेवं तास्ति स्वसवित्ति: | तदभावात्‌ कि केन लक्ष्यते ? 
किज्च भेदेन वा उल्‍्लक्षणं लक्ष्यात्‌ स्थात्‌, अभेदेन वा ? तत्र यदि तावद्‌ भेदेन, 
तदा लक्ष्याद्‌ भिन्‍नत्वादलक्षणमपि न लक्षणम्‌ । लक्षणाच्च भिन्‍नत्वादलक्ष्यव- 
ल्‍्लक्ष्यमपि न लक्ष्यम्‌। तथा लक्ष्याड्धिन्‍्नत्वाल्लक्षणस्थ लक्षणनिरपेक्ष लक्ष्यं 
(8. 64) स्यात्‌ ।॥ ततश्च न तल्लक्ष्यं लक्षणनिरपेक्षत्वात्‌, खपुष्पवत्‌ । अथाभिन्ने 
लक्ष्यलक्षणे, तदा लक्षणादव्यतिरिक्तत्वाल्लक्षणस्वात्मवद्विहीयते लक्ष्यस्य लक्ष्यता। 
लक्ष्याच्चाव्यतिरिक्तत्वाल्लक्ष्यस्वात्मवल्लक्षणमपि न लक्षणस्बभावघ्‌। यथा 
चोक्तस्‌- 
“लक्ष्याल्लक्षणमन्यच्चेत्‌ स्यात्तल्लक्ष्यमलक्षणम्‌ । 
तयो रभावो<नन्यत्वे विस्पष्ट कथित त्वया” || इति ॥ [ छोकातीत०-११ ] 
नच विता तत्त्वान्यत्वेन लक्ष्यलक्षणसिद्धों अन्या गतिरस्ति। तथा च 
वक्ष्यति- 
“एकीभावेन वा सिद्धि नानाभावेन वा ययो:। 
न विद्यते, तयो: सिद्धि: कथं नु खल विद्यते” || इति ॥ [म० शा०-२-२१] 
अथवोच्यते-अव।च्यतया सिद्धिभंविष्यतीति चेत्‌ ? नैतदेवम्‌ | अवाच्यता हि 
नाम परस्परविभागपरिज्ञानाभावे सति भवति। यत्र च विभागपरिज्ञानं नास्ति, 
तत्र इदं लक्षणम््‌, इदं लक्ष्यमम--इति विशेषतः परिच्छेदासम्भवे सति द्वयोरप्यभाव 
एवेति । तस्मादवाच्यतयापि नास्ति सिद्धि: ॥ 
अपि च-यदि ज्ञानं करणं विषयस्य परिच्छेदे, कः कर्त्ता ? न च कर्तारमन्त- 
(8. 65) रेणास्ति करणादीनां सम्भवः, छिदिक्रियायामिव | अथ चिक्तस्य तत्र 
कतृत्वं परिकल्प्यते ? तदपि न युक्तम्‌; यस्मादर्थमात्रदर्शंयं चित्तस्य व्यापार: | 
अ्थ॑विशेषदशंनं चेतसानाम्‌, 
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तत्राथंदृष्टिविज्ञानं तद्विशेषे तु चेतसा: । 
इत्यभ्युपगमात्‌ | एकस्यां हि प्रधानक्रियायां साध्यायां यथास्व॑ गुणक्रियानि- 
वृत्तिद्वारेणाड़ीभावोपगमात्‌ करणादीनां करणादित्वम्‌ । न चेह ज्ञानविज्ञानयोरेका 
प्रधानक्रिया, कि तहिं ? अथ्थंमात्रपरिच्छित्तिविज्ञानस्य प्रधानक्रिया, ज्ञानस्य तु 
अथंविशेषपरिच्छेद इति नास्ति ज्ञानस्य करणत्वम्‌, नापि चित्तस्य कतृत्वम्‌। 
ततश्च स एव दोष: ॥ 
अथ स्यात्‌-अनात्मानः सर्वंधर्मा इत्यागमात्‌ कतु: सवंथाभावात्‌ कर्तारमन्त- 
रेणापि विद्यत एव क्रियादिव्यवहार इति ? एतदपि नास्ति; आगमस्य सम्यगर्था- 
नवधारणात्‌ । एतदेवोक्तं मध्यमकावतारे । 
अथापि स्यात्‌ू-यथा शिल्ापुत्रस्य शरीरमू, राहोः शिरः, इति (8. 66) 
शरीरशिरोव्यतिरिक्तविशेषणासम्भवे५पि विशेषणविशेष्यभावो5स्ति, एवं पृथिव्या: 
स्वलक्षणमिति स्वलक्षणव्यतिरिक्तपृथिव्यसम्भवेषपि भविष्यतीति ? नेतदेवम॒, 
अतुल्यत्वात्‌ । शरी रशिर:शब्दयोहि बुद्धयादिपाण्यादिवत्सहभाविपदार्थान्तरसापेक्ष- 
ताप्रवृतों शरी रशिरःशब्दमात्रालम्बनो बुद्धयुपजननः सहचारिपदार्थान्तरसाकाडस््ष 
एंव वतंते--कस्य शरीरम्‌, कस्य शिर इति । इतरो5पि विशेषणान्तरसम्बन्धनि रा- 
चिकीषंया शिलापुत्रकराहुविशेषणध्वनिना लौकिकसंकेतानुविधायिना प्रतिकतु: 
का ड्क्षामपहन्तीति युक्तम्‌ | इह तु काठिन्यादिव्यतिरिक्तपृथिव्याद्यसम्भवे सति न 
युक्तो विशेषणविशेष्यभाव: | तीर्थिकेव्यंतिरिक्तलक्ष्याभ्युपगमात्तदनु रोधेन विशेषणा- 
भिधानमदुष्टमिति चेतू ? नेतदेवस्‌ | न हि तीथिंकपरिकल्पिता युक्तिविघुरा: (8.67) 
पदार्थाः स्वसमयेडम्षुपगन्तु न्याय्या, प्रमाणान्तरादेरप्यभ्युगमप्रसंगातू्‌। अपि च- 
पुदंगलादिप्रज्ञप्तितत्‌ सशरीरोपादानस्य शिल्ापुत्रकस्योपादातृर्लॉकिकव्यवहारांग- 
भूतस्य विशेषणस्याविचारप्रसिद्धस्य सद्भावातु, शिरउपादानस्य च राहोरुपादातुः 
सद्भावादयुक्तमेतन्निद्शंनस्‌ । शरीरशिरोव्यतिरिकतस्यार्थान्तरस्यासिद्धस्तन्मात्र- 
स्योपलम्भात्‌ सिद्धमेव निदर्शनमिति चेत्‌ ? नेतदेवस; लौकिके व्यवहारे इत्थं 
 विचाराप्रवृत्ते रविचारतशच लौकिकपदार्थानामस्तित्वात्‌ | यथेव हि. रूपादिव्यति- 
रेकेण विचायंमाण आत्मा न सम्भवति, अपि च लोकसंवृत्या स्कन्धानुपादाय 
अस्यास्तित्वमू, एवं राहुशिलापुत्रकयो रपीति नास्ति निदर्शनसिद्धि: ॥ 
एवं पृथिव्यादीनां यद्यपि काठिन्यादिव्यतिरिक्त विचाय॑माणं लक्ष्यं नास्ति, 
लक्ष्यव्यतिरेकेण च लक्षणं निराश्रयम्रू, तथापि संवृतिरेबेति परस्परापेक्ष या तयो: 
सिद्धद्या सिद्धि व्यवस्थापयाम्बभूवुराचार्या:। अवश्यं चेतदेवमभ्युपेयम्‌ | अन्यथा 
हि संवृतिरुपपत्त्या न वियुज्येत, तदेव तत्त्वमेव स्यान्न संवृति:। न (9 68 ) 
च उपपत्त्था विचायंमाणानां शिलापुत्रकादीमेवासम्भवः, कि तहिं? वक्ष्यमाणया 
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युवत्या रूपवेदनादीनामपि नास्ति सम्भव इति तेषामपि संवृत्या शिलापुत्रका- 
दिवन्नास्तित्वमास्थेयं स्यात्‌ । न चेतदेवमित्यसदेतत्‌ ॥ 

अथ स्यात्‌ृ-किमनया सूक्ष्मेक्षिकया ! नेव हि वयं सर्वप्रमाणप्रमेयव्यवहार 
सत्यमित्याचक्ष्महे, किन्तु लोकप्रसिद्धिरेषा अम॒ना न्यायेन व्यवस्थाप्यत इति ? 

उच्यते | वयमप्येव॑ं ब्रूम:--किमनया सुक्ष्मेक्षिकया लॉकिकव्यवहारेउबतारित- 
या : तिष्ठतु तावदेषा विपर्यासमात्रासादितात्मभावसत्ताका संवृति मोक्षा- 
( 8 69 ) वाहककुशलमूलोपचयहेतुः, यावन्न तत्त्वाधिगम इति। भवांस्तु 
एतां संवृतिपरमाथंसत्यविभागदुविदग्धवुद्धितया क्वचिदुपर्पत्तिमवताय॑ अन्यायतो 
नाशयति। सो<5हं संवृततिसत्यव्यवस्थावैचक्षण्पाल्लीकिक एवं पक्षे स्थित्वा 
संवृत्येकदेशनिराका रणोपक्षिप्तोपपत्त्यन्तरमुपपत्त्यन्तरेण. विनिवर्तयन्‌ लोकवृद्ध 
इव लोकाचारात्‌ परिभ्रश्यमानं भवन्तमेव निवर्तयामि, न तु संवृतिम्‌ | तस्माद्‌ 
यदि लौकिको व्यवहार: तदा अवश्यं लक्षणवल्लक्ष्येणापि भवितव्यम्र । 
ततश्रच स॒ एवं दोष: | अथ परमार्थ: ? तदा लक्ष्याभावाल्लक्षणद्वयमपि नास्तीति 
कुतः प्रमाणद्वयम्र्‌ ! 

अथ इब्दानामेवं क्रियाकारकसम्बन्धपूर्विका व्युत्पत्तिर्नाड्रीक्रियते, तदिद- 
- मतिकष्टम्‌ ! तैरेव क्रियाकारकसम्बन्धप्रवृत्तै: शब्देर्भवान्‌ व्यवहरति, शब्दाथ॑ 
क्रियाकरणादिक॑ च नेच्छतीति अही बत इच्छामात्रप्रतिबद्धप्रवृत्तिभंवतः ! 

यदा.चेवं प्रमेयद्वयमव्यवस्थितम्‌, तदा स्वसामान्यलक्षणाविषयत्वेन आगमादीनां 
प्रमाणान्तरत्वम्‌ । किज्च--'घट: प्रत्यक्ष:' इत्येवमा दिकस्य लीकिकव्यवहारस्यां- 
संग्रहादनायंव्यवहाराभ्यूपगमाच्च अव्यापिता लक्षणस्येति न युक्तमेतत्‌ ॥ 
(8 70) अथ स्यातु-घटो उदाननी लादय: प्रत्यक्षा: प्रत्यक्षत्रमाणपरिच्छेद्यत्वात्‌ । 
ततडइच यथेव कारणे कार्योपचारं क़ृत्वा बुद्धानां सुख उत्पाद इति 
व्यपदिश्यते, एवं प्रत्यक्षनीलादिनिमित्तकोषपि घट: कार्ये कारणोपचारं 
कृत्वा प्रत्यक्ष इति व्यपदिश्यते | नेवंविषयें उपचारो युक्त:। उत्पादों हि लोके 
सुखर्व्यातरेकेणोपलब्घः, स॒च संस्क्ृतलक्षणस्वभावत्वादनेकदुष्करशतहेतुत्वादसुख 
एव, स सुख इति व्यपदिश्यमान: असम्बद्ध एवेत्येबंविषये युक्त उपचार: | घट: 
प्रत्यक्ष इत्यत्र तु न हि घटो नाम कद्चिद्‌ योउप्रत्यक्षः पृथगुपलब्ध:, यस्योपचारात्‌ 
प्रत्यक्षत्वं स्‍्यात्‌ । नीलादिव्यतिरिक्तस्थ घटस्याभाव[दौपचारिक प्रत्यक्षत्वांमति 
चेतू ? एवम सुतरामुपचारो न युक्तः, उपचर्यमाणस्याश्रयस्यामावात्‌ । न हि 
खरविषाणे तेक्ष्ण्यमुपचयंते । अपि च-लोकव्यवहारांगभूतों घटो यदि नीलादि- 
व्यतिरिक्तो नास्तीति कृत्वा तस्यौपचारिक  प्रत्यक्षत्वं परिकल्प्यते, न ल्वेवं सत्ति 
पृथिव्यादिव्यतिरेकेण नीलादिकमपि नास्तीति नीलादेरस्यौपचारिक प्रत्यक्षत्व॑ 
कंत्प्यताम्‌ | यथोक्‍्तस्‌-- 
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“रूपादिव्यतिरेकेण यया कुम्भो न विद्यते । (87 ) 

वाय्वादिव्यतिरेकेण तथा रूपं न विद्यते” |॥ इति | [चतुश०-१४. १४] 

तस्मादेवमादिक॒स्य लोकव्यवहारस्य लक्षणेनासंग्र हादव्यापितेव लक्षणस्येति । 
तत्त्वविदपैक्षया हि-+ 


प्रत्यक्षत्व॑ घटादीनां नीलादीनां च नेष्यते । 
लोकसंवृत्या ल्भ्युपगन्तव्यमेव प्रत्यक्षत्वं धटादीताम्‌ । यथोक्‍तं शतके-- 


“स्व एव घटौददृष्टो रूपे दुृष्टे हि जायते। 

ब्रुयात्‌ कस्तत्त्वविन्नाम घट: प्रत्यक्ष इत्यपि ॥ 

एतेनेव विचारेण सुगन्धि मधुरं मृदु । 

प्रतिषेघयितव्यानि सर्वाष्युत्तमबुद्धिना ॥ इति । [चतुःशतक- ३.१-२: 

अपि च-अपरोक्षार्थवाचित्वात्क्षणव्दस्य साक्षाद भिमुखो5थ॑: प्रत्यक्ष: प्रतिगत- 

मक्षमस्मिन्तिति कृत्ला घटनीलादीनामपरोक्षाणां प्रत्यक्षत्वं सिद्ध ( 8 72 ) 
भवति । तत्परिच्छेदकस्प ज्ञानस्यथ तृणतृषाग्निवत्‌ प्रत्यक्षका रणत्वात प्रत्यक्षत्वं 
व्यवदिश्यते | यस्तु अक्षमक्षें प्रति बतंत इति प्रत्यक्षशब्दं व्युत्पादयति, तस्य 
ज्ञानस्येन्द्रिया विषयत्वाद विषयविषयत्वाच्च न युक्‍ता व्युलत्ति:। प्रतिविषयं तु 
स्यात्‌ प्रत्यथंमिति वा ॥ 


अथ स्यथात्‌ृ-यथा उभयाधीनायामपि विज्ञानप्रवृतौ आश्रयस्थ पटुमन्दतानु- 
विधानादू विज्ञानानां तद्विकारविकारित्वादाश्रयेणेव व्यपदेशों भवति चल्षुविज्ञान- 
मिति, एवं यद्यपि अथंभर्थ प्रति वर्तंत, तथापि अक्षमक्षमाश्रित्य वतंमानं विज्ञानमा- 
श्रयेण व्यपदेशात्‌ प्रत्यक्षमिति भविष्यति | दुष्टो हि असाधारभण्येन व्यपदेश:-- 
भेरिशब्दः, यवाद्धुर इति? नैतत्‌ पूर्वेण तुल्यस्‌। तत्र हि विषयेण विज्ञाने 
व्यपदिश्यमाने रूपविज्ञानमित्येवमादिना विज्ञानषट्‌ ऊस्य भेदो नोपदर्शितः स्यातु, 
मनोविज्ञानस्य चक्षुरादिविज्ञानै: सहैकविषयप्रवृत्तत्वातू | तथा हि नीला- (७ 73) 
दिविज्ञानषट्के विज्ञानमित्युक्ते साकाइक्ष एव प्रत्ययाज्जायते--किमेतद्रपो न्द्रियजं 
विज्ञानम्‌, आहोस्विन्मानसमिति ? आश्रयेण तु व्यपदेशे मनोविज्ञानस्य चक्षरादि- 
विज्ञानविषये प्रवृत्तिसम्भवेजपि परस्परभेद: सिद्धो भवति। इह तु प्रमाणलक्षण- 
विवक्षया कल्पनापोढमातस्य प्रत्यक्षत्वा भ्युपगमे सति विकल्पादेव तद्विशेषत्वा- 
भिमतत्वादसाधारणका रणेन व्यपदेशे सति न किड्चित्‌ प्रयोजनमुपलक्ष्यते । 
प्रमेयपरतन्त्रतायाँ च अ्रमाणसंख्याश्रवृती प्रमेयाकारानुकारितामात्रतया च 
समासादितात्मभावसत्ताकयो: प्रमाणयो: स्वरूपस्य व्यवस्थापनान्नेन्द्रियेण व्यपदेश: 

दुपकरोतोति सवंथा विषयेणेव व्यपदेशो न्याय्य: | 


२८ मध्यकशा सत्र [ प्रत्यय- 


(8794) लोके प्रत्यक्षशब्दस्य प्रसिद्धत्वाद्विवक्षितेडर्थे प्रत्यथंशब्दस्याप्रसिद्धत्वा- 
दाश्रयेणेव व्युत्पत्तिराश्रोयत, इति चेत्‌ ? उच्यते; अस्त्ययं प्रत्यक्षशब्दो लोके 
प्रसिद्ध: । स तु यथा लोके, तथा अस्माभिरुच्यत एवं। यथास्थितलौकिकपदार्थं- 
तिरस्कारेण तु तद्दथुत्यादे क्रियमाण प्रसिद्धशब्दतिरस्कार: प्रसिद्ध: स्यातु, ततश्च 
प्रत्यक्षमित्येवं न स्थातू । एकस्य च चल्षुविज्ञानस्य एकेन्द्रियक्षणाश्रयस्य प्रत्यक्षत्व॑ं 
न स्थादू, वीप्सार्थाभावात्‌ | एकेकस्य च प्रत्यक्षत्वाभावे बहुनामपि न स्यात्‌। 

कल्पनापोढस्येव च ज्ञानस्य प्रत्यक्षत्वाभ्युपगमात्‌, तेन च लोकस्य संव्यव- 
हाराभावात्‌, लौ :कस्य च॒ प्रमाणप्रमेयव्यवहारस्य व्याख्यातुमिष्टत्वाद्‌ व्यर्थैब 
प्रत्यक्षप्रमाणकल्पना संजायते। “चक्षुविज्ञानसमंगी नील जानापि नो तु.नीलम्‌' इति 
चागमस्य प्रत्यक्षकक्षणाभिधानाथंस्याप्रस्तुतत्वात्‌ू, पञ्चानामिन्द्रियविज्ञानानां 
( 8 75 ) जडत्वप्रतिंपादकत्वाच्च नागमादपि कल्पनापोढस्येव विज्ञानस्य प्रत्यक्ष- 
त्वमिति न युक्तमेततु । तस्माल्लोके यदि लक्ष्यं यदि वा स्वलक्षणं सामान्य- 
लक्षणं वा, सर्वमेव साक्षादुपलभ्यमानत्वादपरोक्षम्‌ | अतः प्रत्यक्ष व्यवस्थाप्यते 
तद्दिफ्येण ज्ञानेन सह। द्विचन्द्रादीनां तु अतैमिरिकज्ञानापेक्षया अप्रत्यक्षत्वमु, 
तेमिरिकायपेक्षया तु प्रत्यक्षत्वमेव ॥ 


परोक्षविषयं तु ज्ञान साध्याव्यभिचारिलिंगोत्यन्तमनुमानस्‌ । 
साक्षादतीन्द्रियाथंविदामाप्तानां यद्वचनं स आगम: । 
सादृश्यादननुभूतार्थंधिगम उपमानस्‌--गौरिव गवय इति यथा । 
तदेव॑ं प्रमाणचतृष्टयाल्‍लोकस्यार्थाधिगमो व्यवस्थाप्यते । 
तानि च परणस्परापेक्षया सिध्यन्ति--सत्सु प्रमाणेषु प्रमेयार्था:, सत्सु 
प्रमेयेष्वर्थेषु प्रमाणानि। नो तु खल स्वाभाविकी प्रमाणप्रमेययोः सिद्धिरिति। 
तस्गाललोकिकमेवास्तु यथादुृष्टमित्यलं प्रसंगेन | प्रस्तुतमेव व्याख्यास्याम:। 
लौकिक एव दर्शनें स्थित्वा बुद्धानां भगवतां धर्ंदेशना ॥ ३ ॥। 
(876) अत्राहु खवबुध्या:-अहि मुक्त “न स्वत उत्पद्यन्ते भावा:” इति, 
तद्युक्तम; स्वत उत्पत्तिवैयर्थ्यात्‌। यज्नीक्त “न द्वाभ्याम्‌”” इति, तदपि युक्तम्‌, 
एकांशवेकल्यात्‌ । अह्ेतुपक्षस्तु एकान्तनिक्ृष्ट इति तत्प्रतिषेधो४पि युक्त:। यत्त 
खल्विदमुच्यते--''नापि परतः” इति, तदयुक्तम्‌; यस्मात्‌ परभूता एंव भगवता 
भावानामृत्पादका निर्दिष्टा: । 
चत्वारः प्रत्यया हेतुश्वालम्बनमनन्तरम्‌ । 
तथैवाधिपतेयं चर प्रत्ययो नास्ति पंचमः॥ ४॥ 
(877) तत्र निवंतंको हेतुरिति लक्ष णातृ, यो हि यस्य निवंतंको बीजा- 
भावेनावस्थित:, स तस्य हेतुप्रत्ययः + उत्पद्यमानों धर्मो येनालम्बनेनोत्यद्यते, 
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स तस्यालम्बनप्रत्ययः । कारणस्यानन्तरो निरोध: कार्य॑स्योत्पत्तिप्रत्ययः, तद्यथा 
बीजस्यानन्तरो निरोधोड्ड्वूरस्योत्पादप्रत्यय: । यस्मिन्‌ सति यद्भूवाति तत्तस्या- 
घिपतेयमिति | त एते चत्वार: प्रत्यया: । ये चान्ये पुरोजात-सहजात-पश्चाज्जा- , 
तादय:, ते एतेष्वेव अन्तभू ता: | ईश्व रादयस्तु प्रत्यया एव न सम्भवन्तीति, अत 
एवावधारयति--प्रत्ययो नास्ति पंचम इति | तस्भादेभ्यः परभूतेभ्यों भावानामु- 
त्पत्तिरिति परत उत्पत्तिरिति ? ॥ ४॥ 
अत्रोच्यते--नेव हि भावनां परभूतेभ्य: उत्पत्तिरिति। यस्मात्‌-- 
न हि स्वभावो भावानां प्रत्ययादिषु विद्यते । (8 78 ) 
अविद्यमाने स्वभावे परभावों न विद्यते॥ ५॥ 
इति | यदि हि हेत्वादिषु परभूतेषु प्रत्ययेष्‌ समस्तेष व्यस्तेषु व्यस्तसमस्तेषु 
हेतुप्रत्ययसामग्य्या अन्यत्र वा क्वचिद्‌ भावानां कार्याणामुत्पादात्पूर्व॑ सत्त्व॑ स्थात्‌, 
स्यात्तेभ्यः उत्पाद: । न चेब॑ यदुत्पादात्पूर्व सम्भव: स्यात्‌, गृह्मयत च, उत्पादवेयथ्य॑ 
च स्यात्‌ । तस्मानन चास्ति भावानां प्रत्ययादिषु स्वभाव:। अविद्यमाने च 
स्वभावे नास्ति प्रभाव: । भवन भाव उत्पाद:, परेभ्य उत्पाद: परभावः, सन 
विद्यते | तस्मादयुक्तमेतत्‌ू-परभूतेभ्यो भावज्ञामुत्पत्तिरिति ॥ 
अथवा भावानां कार्याणामडूरादीनां बीजादिषु प्रत्ययेषु सत्स्वविकृतरूपेषु 
नास्ति स्वभाव:; निहेँंत॒कत्वप्रसंगात्‌ ॥ 
तत्किमपेक्षं परत्वं प्रत्ययादोनाम्र्‌ ? विद्यमानयोरेव हि मेत्रोपग्राहकयोः 
परस्परापेक्ष॑ परत्वम्र ? न चेव॑ बीजाडू-रयोयॉगिपद्यम्‌ । तस्मादविद्यमाने स्वभावे 
कार्याणां परभाव: परत्वं बीजादीनां नास्तीति परव्यपदेशाभावादेव न परत 
उत्पाद इति । तस्मादागमाभिप्रायानभिज्ञतव परस्य | न हि तथागता युक्तिविरुद्धं 
वाक्यमुदाहरन्ति | आगमस्य चाभिप्राय: प्रागेवोपवर्णित: ॥ ५ ॥ 
तदेवं प्रत्ययेभ्य उत्पादवादिनि प्रतिषिद्धे क्रियात उत्पादवादी ( 8 79 ) 
मन्यते--न चक्षूरूपादय: प्रत्यया: साक्षाद्विज्ञानं जनयन्ति | विज्ञानजनिक्रिया- 
निष्पादकत्वाद्‌ तु प्रत्यया उच्यन्ते | सा च क्रिया विज्ञानं जनय।त । तस्मात्‌ प्रत्य- 
यवती विज्ञानजनिका, न प्रत्यया: | यथा एचिक्रिया ओदनस्येति ? उच्यते-- 
क्रिया न प्रत्ययवतो, 
यदि क्रिया काचित्‌ स्यात्‌, सा चक्षुरादिश्रि: प्रत्ययेः प्रत्ययवती विज्ञार जनयेत्‌ । 
न त्वस्ति । कथं कृत्वा ? इह क्रियेयभिष्यमाणा जाते वा विज्ञाने इष्यते, अजाते 
वा, जायमाने वा ? तत्र जाते न युकता | क्रिया हि भावनिष्षादिका । भावदचे- 
न्निष्पस्नः, किमस्य क्रियया ! 
“जातस्य जन्म पुनरेव च नेव युक्तम्‌” | [मध्यमका०--६,८] 


३० मध्यमकशास्त्र  प्रत्यय- 


इत्यादिना च मध्यमकावतरे प्रतिपादितमेतत्‌ | अजाते5पि न युक्ता; 
“कर्ता विना जनिरियं न च युक्तरूपा” | [मध्यमका०-६.१९] 
(8. 80) इत्यादिवचनात्‌ । जायमानेएपि भावे क्रिया न सम्भवति, 
_ जाताजातव्यतिरेकेण जायमानाभावात्‌ । यथोक्तम्‌-- 


“जायमानाथंजातत्वाज्जायमानो न जायते | 
अथ वा जायमानत्वं सर्वस्येव प्रसज्यते || इति | [चतुःश०-१५-१६] 


यतश्वेवं त्रिषु कालेषु जनिक्रियाया असम्भवः, तस्मान्नास्ति सा। अत 
एवाह--क्रिया न प्रत्ययवती इति। 
“विश्येषणं नास्ति विना विशेषम्‌” | [मध्यमका०-६. ५७] 
इत्यादिना *तिपादितमेतन्मध्यमकावतारे | न हि वन्थ्यापृत्रो गोमानित्युच्यते ॥ 
यद्येवस्‌, अप्रत्ययवतो ताहि भविष्यतीति ? एतदप्ययुंक्तमित्याह-- 
नाप्रत्ययवती क्रिया । 
यदा प्रत्ययवतो नास्ति, तदा कथमप्रत्ययवती निहेँंतुका स्यान्‌ ! न हि तन्तु- 
मयः पटो न युक्त: इति वीरणमयोभ्युपगम्यते । तस्मात्क्रिया न भावजनिका ॥ 
अत्राह--यद्येवं क्रियाया असंभव: , प्रत्ययास्ताह जनका भविष्यन्ति भावाना- 
मिति ? उच्चते -- 
प्रत्यया ताक्रियावन्त:, 
यदा क्रिया नास्ति, तथा क्रियारहिता अक्रियावन्तो निहेंतुका: प्रत्ययाः कर्थ॑ 
जनकाः ! अथ क्रियावन्‍्त एव जनका इति ? उच्यते-- 
(8 84) क्रियावन्तश्व॒ सनन्‍्त्युत ॥ ६॥ 
नेति प्रकृतेनाभिसम्बन्ध: | उतशब्दोध्वधा रणे | तत्र क्रियाया अभाव उक्त:, 
कं क्रियावत्त्वं प्रत्ययानामिति ? यथा च विज्ञानजनिक्रियोक्ता, एवं परिक्रिया- 
दयोअंपि भावा उक्ता वेदितव्या इति नास्ति क्रियातोअ्रि समृत्पत्तिर्भावानामिति 
भवत्युत्पादाभिधानमर्थशून्यम््‌ | ६ ॥ 
अत्राह--कि न एतेन क्रियावन्तः प्रत्यया इत्यादिविचारेण; यस्माच्चक्षु रा- 
दीन्‌ प्रतीत्य प्रत्ययातु विज्ञानादयो भावा जायथन्ते, तस्माच्चक्षुरादोनां प्रत्ययत्वं 
तेभ्यश्वोत्वादो विज्ञानादोनामिति ? एतदप्ययुक्त मित्या ह-- 


उत्पद्यते प्रतोत्येमानितीमे प्रत्यया: किछ । 
यावन्नोत्पद्यत इमे तावन्नाप्रत्यया: कथम्‌ ॥ ७॥ 


यदि “चक्षुरादीन्‌ प्रत्ययान्‌ प्रतीत्य विज्ञानमुत्यय्यते इति अस्य इसमे प्रत्यया 
उच्यन्ते, ननु यावत्‌ तद्विज्ञानाखुयं कार्य नोत्पद्यते तावदिमे चक्षुरादय: करथ्थं 


। ३१ 
वरीक्षा प्रथम प्रकरणम्‌ 


नाप्रत्यया: ? अप्रत्यया एवेत्यभिप्रायः॥। न चामप्रत्ययेभ्य उत्पत्ति; सिकताभ्य 
डइव तेैलस्य | ेृ 
अथ मतस्‌--पूर्मश्रत्यया: सन्‍्तः किंचिदन्यं प्रत्ययमपेक्ष्य प्रत्ययत्वं॑ (8. 82) 
प्रतिपद्यन्त इति ? एतदप्ययुक्तम; यत्‌ तत्‌ प्रत्ययान्तरमश्रत्ययस्य तस्य प्रत्ययत्वेन 
कल्प्यते, तदपि प्रत्ययत्वे सति अस्य प्रत्ययो भवति। तत्राप्येषेव चिन्तनेति न 
युक्तमेतत्‌ ॥ ७॥ 
किञ्च--इह इमे चक्षु रादयो विज्ञानस्य प्रत्यया: कल्प्यमाना: सतो वा अस्य 
कल्प्येरनू, असतो वा ? सर्वथा च न युज्यते इत्याह-- 
नेवासतो नेव सतः प्रत्ययो5र्थस्य युज्यते । 
कस्माद्‌. ? इत्याह-- 
असतः प्रत्ययः कस्प सतश्न प्रत्ययेन किम्‌ ॥ ८ ॥ 
असतो टार्थस्य अविद्यमानस्य कथं प्रत्ययः स्यात्‌ ! भविष्यता व्यपंदेशो 
भविष्यतीति चेत्‌ ? नेवस््‌-- 
“भविष्यता चेद्ग बपदेश्न इृष्ट: 
शक्ति विना नास्ति हि भावितास्य' । [मध्यमका० ६-५८] 
इत्यादिनोक्तदोषत्वातु। सतो5पि विद्यमानस्थ लब्धजन्मनो निष्फलेव 
प्रत्ययकल्पना ॥ ८ ॥ 
एवं समस्तानां प्रत्ययानां कार्योत्पादनासामर्थ्येन अप्रत्ययत्वमुख्भाव्य (8. 83) 
अतः पर व्यस्तानामप्रत्ययत्व॑ प्रतिपाद्यते-- 
अत्राह- यद्यप्येवं प्रत्ययानामसम्भवः, तथापि अस्त्येव लक्षणोपदेक्षात्‌ प्रत्यय- 
प्रसिद्धि: । तत्र निवंतंको ढेतुरिति लक्षणमुच्यते हेतुप्रत्ययस्य | न चाविद्यमानस्य 
लक्षणोपदेशो युक्तो वन्ध्यासुतस्येबेतिं ? उच्यते; स्याद्वेतुप्रत्ययो यदि तस्य लक्षणं 
स्थात्‌ । यस्मात्‌-- 
न सन्‍नासस्न सदसन्‌ धर्मों निब॑ंतते यदा । 
कर्थ निबंतंको हेतुरेबव॑ सति हि युज्यते ॥ ॥ ९ ॥ 
तत्र निवंतंक उत्पादक: थदि निव॑तत्यों धर्मो निव॑र्तेत, तमुत्पादको हेतुरुत्पा- 
दयेत्‌ | न तु निवंतंते; सदसदुभयरूपस्य निव॑त्य॑स्थाभावात्‌ । तन्न सन्‍न निव॑तंते 
विद्यमानत्वात्‌। असल्नपि, अविद्यमानत्वातु। सदसन्नपि, परस्परविरुद्धस्ये- 
कार्थेस्याभावात्‌, उभयपक्षाभिहितेदोषत्वाच्च | यत एवं कार्य॑स्योत्त्तिर्नास्ति, 
हेन प्रत्ययोः्प्यतो नास्ति | ततश्व॒ यदुक्तस्‌--लक्षणसम्भवाद्विय्यते हेतुप्रत्यम इति, 
तदेवं सति न युज्यते ॥ ९॥ 


३२ मध्याकशांस्त्रे [ प्रत्यय- 


इदानी मालम्बनप्रत्ययनिषेधार्थमाह- 
(8. 84) अनालम्बन एवायं सन्‌ धर्म उपदिश्यते। 
अथानालम्बने धर्में कुत आलम्बनं पुनः ॥ १०॥ 
इह सालम्बनधर्मा: कतमे ? सवंचित्तचेत्ता इत्यागमात्‌ । चित्तचेत्ता येनालस्ब- 
नेनोत्यद्यन्ते यथायोग॑ रूपादिना, स तेषामालम्बनप्रत्ययः | अय॑ च विद्यमानानां 
वा परिकल्प्येत अविद्यमानानां वा ? तत्र विद्यमानानां नार्थस्तदालम्ब्नन>त्ययेन । 
धमंस्य हि उत्पत्त्यथंमालम्बनं परिकल्प्यते, स चालम्बनात्‌ पू्व॑ विद्यमान एवेति । 
अधेवमनालंम्बने धर्में स्वात्मना प्रसिद्धे किमस्य आलम्बनयोगेन परिकल्पितेन, 
इत्यतालम्बन एवाय॑ सन्‌ विद्यमानों धर्म: चित्तादिकः केवल सालम्बन इत्युच्यते 
भवड्ि: स्वमनीषिकया, न त्वस्य आलम्बने कर्चित्‌ सम्बन्धो5स्ति | अथाविद्य- 
मानस्यालम्बनं परिकल्प्यते, तदपि न युक्तम्‌, अनालम्बन एवायमित्यादि। अविद्या- 
मानस्य हि नास्ति आल्म्बनेन योग: । 
(98. 85) अनालूम्बन एवायं सन्‌ धर्म उपदिश्यते। भवद्धिः सालम्बन, इति 
वाक्यशेष: । 
अथानाहम्बने धर्मं कुत आहूम्बनं पुनः। अथशब्द: प्रइने। कुत इति हेतौ। 
तेनायमर्थ:-अथेवमनालम्बने धर्मेंड्अति अविद्यमाने भूयः कुत आलूम्बनम्‌ ! 
आलम्बनकाभावादाल्म्बनस्थाप्यभाव इत्यभिप्रायः । कथं तहि सालम्बनार्चित्त- 
चेत्ता: ? सांवृतमेतल्लक्षणम्‌, न पारमाथिकमित्यदोष: | १० |। 
इदानीं समनन्‍्तरप्रत्ययनिषेधाथ्थंमाह- 
“ अनुत्पन्नेषु धर्मेंघ निरोधो नोपपद्चते । 
नानन्तरमतो थुक्त निरुद्धे प्रत्यवश्च कः ॥ ११॥ 
(8. 86) तत्र पश्चिमे इलोकस्याधें पादव्यत्ययो द्रष्टव्यः, चशब्दइच भिन्‍नक्रमो 
निरुद्धे चेति। तेनेवं पाठ:--निरुद्धे च प्रत्ययः कः ? नानन्तरमतो युक्तम्‌ इति। 
इलोकबन्धार्थ त्वेवमुक्तम्‌ । 
तत्र कारणस्थानन्तरो निरोध: कार्य॑स्योत्यादप्रत्यय: समनन्‍्तरप्रत्ययलक्षणस्‌ 
अत्र विचाय॑ते-अनुत्पन्नेषु धर्मेषु कायंभूतेष्वद्धूरादिषु निरोधी नोपपद्यते कारणस्य 
बाजादे: । यदेतदेवम्‌, तद। कारणस्य निरोधाभावादडूरस्य क: समनन्‍्तरप्रत्यय: ? 
अथानुत्यन्नेईपि कार्ये बीजनिरोध इष्यते, एवं सति निरुद्धबीजे अभावोभूते 
अद्भूरस्य कः प्रत्ययः ? को वा बीजनिरोधस्य प्रत्ययः ? इति | उभयमेतदहेतुक- 
मित्याह-निरुद्धे च क: प्रत्यय इति। चशब्दो5तुत्पन्तशब्दापेक्ष: | तैन अनुत्पन्ने 
चाड्भुरे बीजादोनां निरोधे इष्यमाणेश्युभयमेतदहेतुकमापद्यत इति नानन्‍्तरमतो 
युक्तस्‌ । अथ वा--न स्त्रतो नापि परत इत्यादिना उत्पादों निषिद्धः, तमभि- 
सन्‍्धायाह-अनुत्पन्नेषु धर्मेंष निरोधो नोपपद्यते । नानन्‍्तरमतोयुक्तम्‌ इति।. 


$ 


परीक्षा ] प्रथम प्रकरणम्‌ रे 


अपि च-निरुद्ध प्रत्ययक्च क इत्यत्र पूव॑कमेव व्याख्यानम्‌ ॥ ११ ॥! 
इदानीमधिपतिप्रत्ययस्वरूपयनिषेधाथंमाह -- बो जादी नां 
भावानां निःस्वभावानां न सत्ता विद्यते यतः। 
सतीदमस्मिन्‌ भवतीत्येतन्नेबोपपद्यते ॥ १३ ॥ 
इह यस्मिन्‌ सति यय्भूवति, तत्तस्य आधिपतेयमित्यधिपतिप्रत्यय- (8. 87) 
लक्षणम्र्‌ | भावानां च॒प्रतीत्यसमुत्पन्नत्वात्‌ स्त्रभावाभावे वुतस्तद्‌ यदस्मिन्निति 
कारणत्वेन व्यदिश्यते, ऊुतस्तद्‌ यदिदर्मिति कार्यत्वेन ! तस्मान्नास्ति लक्षणतोर्डथप 
प्रद्ययसिद्धि: ॥ १२॥ 
अत्राह--तन्त्वादिभ्य: पटादिक्रमुपल्म्य पटादेस्तन्त्वादय: प्रत्यया इति ? 
उच्यते; पटादिफल्श्रवृत्तिव्व स्त्रर्वतो नास्ति, कुतः प्रत्यथानां प्रत्ययत्व॑ 
सेत्स्यति ! यथा च पटादिफलप्रवृत्ति रतती, तथा प्रतिपादयन्नाह- 
नच व्यस्तसमस्तेषु प्रत्ययेष्वस्ति तत्फलम्‌। 
प्रत्ययेम्यः कं तच्च भवेन्न प्रत्ययेषु यत्‌ ॥ १३॥ 
तत्र व्यस्तेषु तन्तुतुरीवेमतसरशलाकादिपु पटो नास्ति; तत्रानुपलभ्यमान- 
त्वातू, क्रारणबहुत्वाच्च का्यंबहुत्वप्रसद्भात्‌। समुदितेष्वपि तन्त्वादिषु नास्ति 
पट: प्रत्येकमवयजेष्वविद्यमानत्वातू, एकस्य खण्डश उत्पत्तिप्रसज़रात्‌ | तस्मात्‌ 
फलाभावान्न सन्ति प्रत्यया: स्वभावत इति || १३ ॥ 
अथासदपि तत्‌ तेम्यः प्रत्ययेभ्यः प्रवतंते। 
इत्यभिप्रायः स्यात्‌, (8. 88) 
अप्रत्ययेम्या5पि कस्मात्‌ फल नाभिप्रवतंते ॥ १४॥ 
अप्रत्ययेष्वपि नास्ति फलमिति अधप्रत्ययेभ्योषपि वीरणादिभ्य: कस्मान्ना- 
भिप्रवर्तते पट इति नास्ति फलप्रवृत्तिः स्वरूपतः ॥ १४ ॥ 


अत्राह--श्रदि अन्यत्‌ फल स्यादन्ये च प्रत्यया:, तदा कि प्रत्ययेष फलमस्ति 
नास्तीति चिन्ता स्यात्‌। नास्ति तु व्यतिरिकतं फलमस्‌, कि तहि ? प्रत्ययमय- 
मेवेति ? उच्यते-- 
फल च॒ प्रत्ययमयं प्रत्ययाश्रास्वयम्मया:। 
फलमस्वसयेम्यी यत्‌ तत्‌ प्रत्ययमयं कथम्‌ ? ॥ १५ ॥ 


यदि प्रत्ययमयं प्रत्ययविका२: फलरूमिति व्यवस्थाप्यते, तदयक्तम; यस्मात्ते5पि 
प्रत्यया "अस्वयंमया अप्रत्ययस्वभावा इत्यर्थ: । तन्तुमयो हि पट इत्यच्यते । 
स्थात्‌ पटो यदि तन्‍्तव एव स्वभावधिद्धा: स्युः। ते हि अंशुमया अंश-(8. 8 9) 
विकारा न स्वभावसिद्धा:। ततश्च तेभ्योवस्वयंमयेम्योउस्वभावेभ्यो यत्फलं 
पटाख्यम्रु, तक्तथं तन्तुमयं भविष्यति ? यथोक्तम्- 

म० शा० : ३ 


३४ मध्यमकशा स्त्रे [ प्रत्यय- 


' पट: कारणत: सिद्ध: सिद्धं कारणमन्यतः | 
सिद्धिय॑स्य स्वतो नास्ति तदन्यज्जनयेत्कथम्‌” ॥ इति ॥ १५॥ 


. [ शन्यतासप्ली ] 
तस्मान्न॒प्रत्ययमय॑ 


फल संविद्यते | अप्रत्ययमयं तहि अस्तु ? 
नाप्रत्ययमयं फलम । 


संविद्यते, 

इति तन्तुमयों यदा पटो नास्ति, तदा कथं वीरणमय: स्यात्‌ ! 

अत्राह--मा भूत्‌ फलम्र, प्रत्ययाप्रत्ययनियमस्तु विद्याते। तथा च भवान्‌ 
ब्रवीति-यदि असत्‌ फल प्रत्ययेभ्यः प्रवर्तते, अप्रत्ययमयेभ्यो5पि कस्मान्नाभि- 
प्रवतंते इति | न चासति फले पटकटाख्ये तन्तुवी रणानां प्रत्ययानां प्रत्ययत्वं युक्त, 
अतः फलमप्यस्तीति ? उच्यते; स्यात्‌ फलं यदि प्रत्ययाप्रत्यया एव स्युः | सति हि 
फले-'इमेःस्य प्रत्यया:”, 'इमेउप्रत्यया:' इति स्यात्‌ ॥ तच्च विचार्यमा्ं नास्तीति 

फलाभावात प्रत्ययाप्रत्यया: कुत: ॥ १६ ॥ 

(8. 90, प्रत्ययाइच अभप्रत्ययाइचेति समास: । सस्मास्नास्ति भावानां स्वभावतः 


समुत्पत्तिरिति | यथोक्तमार्यरत्नाकरसृत्रे -- 
“शून्यविद्य न हि विद्यते क्वचि अन्तरीक्षि शकुनस्य वा पदम्‌ | 
यो न विद्यति सभावतः क्वचि सो न जातु परहेतु भेष्यति ॥ 
यस्य नेव हि सभावु रूभ्यति सो5स्वभावु परपच्चय: कथम्‌ ? 
अस्वभावु परु कि जनीष्यति एष हेतु सुगतेन देशितः॥ 
सर्व धर्म अचला दृढं स्थिता निविकार निरुपद्रवा: शिवा: । 
अन्तरीक्षपथतुल्यअजानका तत्र मुह्यति जगं॑ अजानकम्‌ ॥ 
दोलपवंत यथा अक्म्पिया एवं धर्म अविकम्पिया: सदा। 

(8. 9। नो च्यवति न पि चोपपद्ययु एवं धर्मत जिनेन देशिता ॥ इत्यादि । 

तथा--यो न पि जायति ना चुपपद्यो नो च्यवते न पि जीय॑ति धर्म: । 
तं जिनु देशयती भनरसिहः तत्र निवेशयि सत्त्वशतानि |। 
यस्य सभावु न विद्यति कश्चि नो परभावत्‌ केनचि लब्ध:। 
नानतरतो न पि बाहिरतो वा लुभ्यति तत्र निवेशयि नाथः ॥ 
शान्त गती कथिता सुगतेन नो च गती उपलभ्यतिः काचि। 


तत्र च वोहरसी गतिमुक्तो मुक्तकु मोचयमी *: ५३:4,:8 ॥ 
| इति विस्तर: ॥ १६ ॥ 


इत्याचार्यचन्द्रकी तिपादोपरचितायां प्रसन्‍नपदायां मध्यमकवृत्तौ 
प्रत्ययपरीक्षा नाम प्रथमं प्रकरणम्‌ ॥ 


२. गतागतपरोक्षा 
( द्वितीयं प्रकरणम ) 


अत्राह--यद्यपि उत्पादप्रतिषेधात्‌ प्रतीत्यसमुत्पादस्थ अनिरोधादि- ( 8.9 ) 
विशेषणसिद्धि: तथापि अनागमानिगमंमप्रतीत्यममुत्यादसिद्धये छोकप्रमिद्ध- 
गमनागमनक्रियाप्रतिषेधार्थ किश्विदुपपत्त्यन्त रमुच्यताशिति ? उच्चते; यदि गमन 
नाम स्यान्नरिप्तं तदुगते वा अव्बजाते परिक्रल्प्येत। अगते गम्यमाने वा। 
सवंथा च न युज्यते इत्याह-- : 

गत न गम्यते तावदगतं लेव गम्यते । 
गतायतविनिमुक्त गम्यमानं न गम्यते ॥ १॥ 

तत्र उपरतगमिक्रियमध्वजातं॑ गतमित्युच्यते । आविश्यमानं गमिक्रियया 
वर्तमान गम्बत इत्युच्यते | यदृगतमुपरतगमिक्रियं तद्गवर्तमानगमिक्रियायोगवाचिना 
गम्यते--इत्यनेन इब्देनो च्यमानमसम्बद्धमिति क्रृत्वा गत॑ं तावदू गम्यत इतिन 
युज्यते | ताबच्छब्देन च प्रतिपेवक्रमं दर्शयति | 

अगतभपि न गम्यते 4 अग॒तं हि अनुपजातगमिक्रियमनागतमन्यते, ( 8. 93 ) 
गम्यत इति च वर्तमानम् । अतोष्नागतवतंमानयो रत्यन्तभेदादगतमपि गम्यत 
इति न युज्यते | यदि अग॒तं कथं गम्यते, अथ गम्यते न तदगतमिति ! 

गम्यमाने5पि नास्ति गमनस्‌, यस्मात्‌ृ-गतागतविनिमुक्त गम्य्मानं न गम्यते । 

इह हि गन्‍्ता यं देशमतिक्रान्त: स तस्य देशों गतः, यं च नातिक्रान्तः 
सो5स्यानाग त:। न च गतागतव्यतिरेकेण तृतीयमपरमध्वजातं पद्यामों गम्यमानं 
नाम | यतश्चेवं गम्यमानं न गम्यते, गम्यत इति न प्रज्ञायते तस्मान्नास्ति 
गम्यमानम्‌ । अतो न तद्‌ गमिक्रियया आविश्यते न गम्यत इति नास्ति गम्यमाने- 
5पि गमनस्‌ । 

अथ स्यात्‌ृ--गन्तुगंच्छतो यह्चरणाक्रान्तो देशः, स गम्यमान: स्थादिति? 
नेवम्‌; चरणयोरपि परमाणुसंघातत्वात्‌ । अद्भुल्यग्रावस्थितस्य परमाणोयं: पूर्बो 
देश:, स तस्य गतेउन्तगंतः | पाष्ण्यवस्थितस्य चरमपरमाणोयय॑ उत्तरो देश: # 
स तस्य अगते&्न्तगंत:। न च परमाणुव्यंतिरकेण चरणमस्ति। तस्मान्नास्ति 
गतागतव्यतिरेकेण गम्यमानम्‌ | यथा चेव॑ चरणे विचार:, एवं परमाणूनामपि 
पूर्वापरदिग्भागसम्बन्धेन विचार: कार्य इति। अथाधंगतं गम्यमानम्‌, उत्तमुत्तरं 
जायमानविचारेण । तस्माद्‌ गम्यमानं न गम्यते इति सिद्धम ॥ १॥ 


३६ मध्यमकशा स्त्रे [ गतागत- 


तत्राह--गम्यत एवं गम्यमानम्‌ | इह हि-- 
चेष्टा यत्र गतिस्तत्र गम्यमाने च सा यतः। 
न गते नागते चेष्टा गम्यसमाने गतिस्ततः॥ २१ 
( 8. 94 ) तत्र चेश चरणोत्क्षेपपरिक्षेपलक्षणा । यतो ब्रजतो गन्तुयंत्र देशें चेष्टा, 
गति: तत्रेव देशे । सा च चेष्टा न गतेडध्वनि सम्भवति नाप्यगते, किन्तु गम्यमान 
एव । ततश्च गम्यमाने गति: । यत्र हि गतिरुपलभ्यते तद्‌ गम्यमानस्‌, तच्च गमि- 
क्रियया आविव्यते | तस्माद्‌ गम्पमातमेव गम्यते इति | एकोउत्र गमिरज्ञनार्थ:, 
अपरब्च देशान्तरभम्प्राप्त्यथं इति ॥ २॥ 
एवमपि परिकल्प्यमाने गम्यमानं न गम्यते ? इत्याह-- 
गम्यमानस्थ गसने कथ्थ नासोपपत्स्यते । 
गम्यसाने द्विगसनं यदा नेवोपपछाते ॥ ३॥ 
इह हि गमिक्रियायोगादेव गम्यमानव्यपदेशमिच्छति भवान्‌, तच्च गम्यत इति 
ब्रवीति। एका चात्र गमिक्रिया, तथा गम्यमानव्यपदेशो भवतु काममध्वन: । 
गम्यत इति भूय: क्रियासम्बन्धा गम्यमानस्थ न युज्यत इति गम्यमानस्थ गमन॑ कर्थ॑ 
नामोपपत्स्थते । कारणमाह--गम्यमाने द्विगमनं यदा नैबोपपच्यते इति ॥ 
गम्यमानमिति गम्यत इत्यर्थ:-। द्विगतं गमन द्विगमनसम्‌ । एकस्या गमि- 
( 8. 95 ) क्रियाया गम्यमानमित्यत्रोपयुक्तत्वाद्‌ द्वितीथाया अभावाच्च, गम्यत 
इत्ययं व्यपदेशों विना गमनेन यदा नैवोपपद्यते, तदा गम्यमान गम्यत इति परि- 
पूर्णो वाक्यार्थों नास्तीत्यभिप्रायः । गम्यमानमित्येतावन्मात्रमेव सम्भवति; द्वितीय- 
क्रियाभावात्‌, न तु गम्यत इति ॥ ३ ॥ 
अथ “गम्यते” इत्यत्रेव गमिक्रियासम्बन्ध इष्यते, एवं सति गम्यमानव्यपदेशे 
नास्ति क्रियासम्बन्ध इति न परिपूर्णता वाक्‍्यार्थस्य ? इत्याह-- 
गमस्यमानस्य गसने यस्य तस्थ प्रसज्यते । 
ऋते गतेगंम्यमानं गम्यसानं हि गम्यते॥ ४॥ 
यस्य वादिनों गम्यमानस्थ गमनमिति पक्ष:, गम्यमाने संज्ञाभूते गमिक्रिया- 
शून्ये यो गमिक्रियाम।धेयभूतामिच्छति, तस्य पक्षे ऋते गतेर्गम्यमानमिति प्रस- 
ज्यते, गतिरहितं गमन॑ स्यात्‌ । यस्मादस्य गम्यमानं हि गम्यते | हि शब्दो यस्मा- 
दर्थे | यस्माद्‌ गतिरहितमेव गम्यमान सत्‌ तस्य वादिनो गम्यते, गम्यत इत्यत्र 
क्रियोपयोगात्‌, तस्माद्‌ गतिरहितं गमन॑ प्रसज्यते || ४ ॥ 
अथ उभयत्रापि क्रियासम्बन्ध इष्यते गम्यमाने गम्यते इत्यत्र च ? एवमपि-- 
गम्यमानस्थ गसने प्रसक्त गमसनद्यम्‌ । 
येन तद गम्यमानं च यच्चात्र गसन॑ पुनः ॥ ५ ॥ 


परीक्षा ] द्वितीयं प्रकरणम ३७ 


येन गमनेन योगाद्‌ गम्यमानव्यपदेशं प्रतिलभते5ध्वा, तदेक॑ गमनम्‌, (9. 96) 
तत्र गम्यमानेईधिकरणभूते द्वितीयं गमनं येन सोध्ध्वा गम्यते | एतद्‌ गमनद्वय 
गम्यमानस्य गमने सति प्रसकक्‍्तम्‌ ॥ ५ ॥ 
भवतु गमनद्वयम्रू, को दोष इति चेत्‌ ? अय॑ दाष:; यस्मात्‌-- 
हो गनन्‍्तारो 9सज्येते प्रसक्ते गमनदह्यरे । 
कि पुनः कारण गन्तद्गयप्रसंगे ? इत्याह-- 
गातारं हि तिरस्कृत्य गमन नोपपद्यते ॥ ६॥ 
यस्मादवद्यं क्रिया स्त्रसाधनमपेक्षते--कर्म॑, कर्तारं वा। गमिक्रिया चेंव॑ 
कतंयंवस्थिता, आगे गन्तारमनपेक्षते। नास्वि च एकस्श्न्तेव गच्छति देवदत्त 
द्वितोय: कर्तेति। अतः कतुंद्रयाभावान्तास्ति गमनद्वबस्‌ । ततंश्च गम्यमान 
गम्यत इसि सापपद्यते ॥ 
अथ स्यात्‌-बदाय॑ देवदत्त: स्थित:, स ने भापते, परम्णति न, तदकों:नेक- 
क्रियो दृष्ट:; एवमेक्रस्पिनू गत्तरि क्रियाद्रयं भतिष्यलि इति ? नैव्म। शक्तिहि 
कारको ल द्रव्यम | क्रियामेदाच्च तत्भाधनस्थापि इक्ते: सिद्ध एव भेदः। नहि 
स्थितिक्तियया वक्ता स्यात्‌ । द्रव्यमेकमिति चेतू ? भवतु एवम, न त॒ द्रव्यं कारक 
कि तहि ? दक्तिः, सा च भिद्यत एव! अपि च-सदशत्रियाद्रयका रकत्वं (8. 97) 
नेकदेशिकस्य दष्टम्‌, अतो नेकस्य गन्तगंमनद्वयम्‌ ॥ ६ ॥ 
अन्राह-यद्यप्येवमू, तथापि गनन्‍्तरि देबदत्ते गमनमुपलभ्यते; देवदत्तो 
गच्छतीति व्यपदेशातू, ततइच विद्यत एवं यमन यम्नाश्रयगन्तृसदुभावात्‌ ? 
उच्यते; स्यादेवं यदि गमनाश्रयों गन्ता स्थात्‌, न त्वस्ति, कथम्‌ ? इत्याह-- 
गन्तारं चषेत्‌ तिरस्कृत्य गमनं नोपःछाते।॥ 
गसने$सति गन्ताथ कुत एवं भविष्यति ! ॥७॥ 
गन्तारमन्तरेण तिराश्रयं गमनमसदित्युक्तम, ततश्च गन्तारं चेत्तिरस्कत्य 
प्रत्यास्याय गमनं नास्ति, असति गमने कुतो नि्ेत॒ुको गन्‍्ता ! अतो नास्ति 
गमनस्‌ ॥ ७॥ 
अत्राह--विद्यत एव गमनम्‌, तद्गतस्तेन व्यपदेशात्‌ । इह गन्‍्ता गमनेन यक्त:, 
तद्योगाच्च गच्छति | यार गमन न स्थातु, गसनवतों देवदत्तस्थ गच्छतीति 
व्यपदेशों न स्थात्‌, दण्डाभावे दण्डिव्यपदेशाऋ/ववत्‌ ? उच्यते; स्थाद गमनस, 
यदि गच्छतीत्येवं व्यपदेश: स्यात्‌ । यस्मात्‌ 
गनता न गच्छति तावदगन्ता नेत्र गच्छति । 
अन्यो गन्तुरगन्तुइ्च कस्तृतोयो हि गच्छति ॥ ८ ॥ 
इह गच्छतोति गन्ता, स त;वन्‍्न गच्छति | यथा च न गच्छति ( 8. 98) 
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तथोत्तरेण इलोकत्रयेण प्रतिपादयिष्यति | अगन्तापि न गच्छति | अगन्ता हि्‌ 
नाम यो गमिक्रियारहितः | गच्छतीति च गमिक्रियायोगप्रवृत्त: शब्द: | यद्यसाव- 
गन्ता, कथं गच्छति ! अथ गच्छति, नासौ अगन्ता इति ! तदुभयव्यतिरिक्तो 
गच्छतीति चेत्‌ ? नेवम्‌; को हि गन्तुरगन्त॒विनिममक्तस्तृतीयो5स्ति यों गच्छतीति 
कल्प्येत ! तस्मान्नास्ति गमनम्‌ || ८ ॥ 
अत्राह--नागन्ता गच्छति, नाप्युभयरहितः, कि तहिं? गन्‍्तैव गच्छतीति । 

एतदप्यसत्‌ । कि कारणम््‌ ? यस्मात्‌ू-- 

गन्ता तावद्‌ गच्छतीति कथमेवोपपत्स्यते । 

गमनेन विना गन्‍्ता यदा नेवोपपद्यते ॥ ९ ॥ 


गन्‍्ता गच्छतीत्यत्र वाक्‍्ये एकेव गमिक्रिया, तया च गच्छतीति व्यपदिश्यते । 
गन्तेति तु व्यपदेशे नास्ति द्वितीया गमिक्रिया इति। गमनेन बिना गन्ता, 
अगच्छन्‌ गन्तेति यदा न सम्भवति, तदा गन्‍्ता गच्छतीति न युज्यते | काम गच्छ- 
तीत्यस्तु, मन्तेति तु न सम्भवतीति तदयुक्तम्‌ ॥ ९॥ 

अथ गतियोगात्‌ सगतिक एवं गन्‍्ता, तथापि द्वितीयगमिक्रियाभावाद्‌ 
गच्छतीति व्यपदेशो न स्यात्‌ ? इत्याह-- 


पक्षो गन्ता गच्छतीति यस्य तस्य प्रसज्यते । 

गमनेन विना गनन्‍्ता गन्तुगंमनमिच्छतः ॥ १० 0 
/8.99) यस्य वादिनों ग़मिक्रियायोगादेव गन्तेति पक्ष:, तस्य गन्तुगंमनमिच्छतः 
सगमउगन्‍्तृव्यपदेशाद्‌ गमनेन विना गन्‍्ता स्थात्‌, गच्छतीति द्वितीयगमिक्रिया- 
भावात्‌। अतो गन्‍्ता गच्छतीति न युज्यते। गच्छतीत्येतस्यार्थे गन्तेति शब्दो 
गमनेन विना गल्तेत्यत्र वाक्ये || १० ॥ 

अथ उभयत्रापि मतियोग इष्यते गन्ता गच्छतीति ? एवमपि-- 
गमने हे प्रसज्येते गन्ता यद्युत गच्छति । 
गन्तेति चोच्यते येन गन्ता सन्‌ यच्च गच्छति ॥ ११॥ 


येन गमनेन योगाद्‌ गन्तेत्युच्यते व्यपदिश्यते तदेक॑ गमनस्‌। गन्‍्ता भवन 
यच्च गच्छति, यां च गतिक्रियां करोतिं, तदेतद्‌ गमनद्वयं प्रसक्तम्‌ ।.अतो गन्‍्तृ- 
द्यप्रसंग इति पृव॑वद्‌ दूषणं वक्तव्यमर्‌ | तस्मान्तास्ति गच्छतोति व्यपदेश: | 

अत्राह--यद्यप्येवमू, तथापि देवदत्तो गच्छतीति व्यपदेशस:्भावाद्‌ गमन- 
स्तीति ? नेवमू; यस्माद्देवदत्ताश्रयेवेषा चिन्ता--किमसौ गन्ता सन्‌ गच्छति, उत 
अगन्ता गच्छति, तद्बब्यतिरिक्तो वेति ? सर्वथा च नोपपद्यत इति यत्किड्चिदेतत्‌ ॥ 


॥११॥ 
(8. 00) अत्राह--विद्यत एव गमनम्‌, तदारम्भसद्भावा4 | इह ढेल (त्त: 


परीक्षा | द्वितीयं प्रकरणम्‌ ३९ 


स्थित्यपर्देन गमनमारभते। न च अविद्यमानकृर्मरोमप्रावारादिकमा रभते ? 
उच्यते; स्याद्‌ गमनं यदि तदारम्भे एवं स्थात्‌ । यस्मात्‌ -- 
गते नारम्यते गन्‍्तुं गतं नारम्यतेडगते । 
नारभ्यते गम्यमाने गन्तुमारम्यते कुंह ॥ १२॥ 
यदि गमनारम्भो भवेत्‌, तद्‌ गते वाध्वन्यारभ्ग्रेत, अग॒ते वा गम्यमाने वा। 
तत्र गते गमनं नारभ्यते, तद्धि नाम उपरतगमिक्रियम्‌ । यदि तत्र गमनमारभ्येत, 
तद्‌ गतमित्येवं न स्याद्‌; अतोत्वतंमानयोविंराधात्‌ । अगते5पि गमन नारभ्यते; 
अनागतवतंमानयोर्विरोधात्‌ । नापि गम्यमान, तदभावात्‌ क्रियाद्ग बप्रसंगात्‌, कतु- 
द्वयप्रसंगाज्च | तदेवं सर्वत्र गमनारम्भमपश्यन्नाह-गन्तुमारम्यत कुद्देति ॥ १२॥ 
यथा च गमन॑ न सम्भवति तथा प्रतिपादयन्नह-- 
न पूर्व गमनारम्भाद्‌ गम्यमानं न वा गतम्‌ । 
यत्रारभ्येत गसनमगते गमन कुतः ॥ १३ ॥ 
इह देवदत्तो यथावस्थित. आस्ते, स तदा गमनं नारभते। तस्य गमना- 
रम्भात्‌ पूर्व न गम्यमानमध्वजातमस्ति, न च गत यत्र गमनमारम्येत | ( 8 0] ) 
तस्माद्‌ गतगम्यमानाभावादेनयोर्न गमनारम्भ: ॥ 
अथ स्थात्‌ू-झयद्यपि गमनारम्मात्‌ पूर्व न गतं न गम्यमानम्, तथाप्यगतमस्ति, 
तत्र गमनारम्भः स्यादिति ? उच्यते--अगते गमन॑ कुठः | अनुपजातगमिक्रियम- 
नारब्धगमिक्रियमंगतम्‌ । तत्र गमनारम्भ इत्यप्तम्वद्धमेतदित्याह-अगते गमन 
कुत इति ॥ १३॥ 
यद्यपि गतागतगम्यमानेषू गमनारम्भो नास्ति, गतागतगम्यमानानि तु सन्ति । 
न चासति गमने एतानि युज्यन्त इति ? उच्यते; स्याद्‌ गमन यद्येतान्येव स्प्रुः ! 
सति हि भमिक्रियाप्रारम्भे यत्रोपरता गमिक्रिया तदू गतमिति परिकल्प्येत, यत्र 
वर्तमाना तद्‌ गम्यमानम, यत्राजाता तदगतनिति | यदा तु गमिक्रियाप्रारम्भ एव 
नौस्ति, तदा-- : 
गतं कि गम्यमानं किम अग॒तं कि विकल्प्यते । 
अदृश्यमान आरम्भे गमनस्येव सर्वथा ॥१४॥ 
प्रारम्भेध्नु पलभ्यमाने कि मिथ्याध्वत्रयं परिकल्प्यते, कुतों वा तद्बययपदेश- 
कारण क्लमनमित्ययुक्तमेतत्‌ ॥ १४ ॥ 
अत्राह-विद्यत एव गमनमस्‌; तत्यतिपक्षस द्वावात्‌ । यस्य च प्रतिपक्षो5स्ति, 
तदस्ति आलोकान्धकारवत्‌ पारावारवत्‌, संशयनिशचयवच्च । अस्ति च गम॑नस्य 
प्रतिपक्ष : स्थानमिति ? उच्यते; स्याद्‌ गर्मनं यदि तत्प्रतिपक्ष : स्थान स्यात्‌ । 
कथभिहेदं स्थान गन्तुरगन्तुस्तदनन्‍्यस्य वा परिकल्प्येत ! सवंधा च॒ न युज्यत 
इत्या ए-- 
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गन्ता न तिष्ठति तावदगध्ता नेव तिप्ठति। 
अन्यों गन्तुरगन्तुश्र कस्तृतीयोष्थ तप्ठति ॥ १५॥ 
(3 02) यथा नन्‍्ता न तिप्ठति तथोत्तरेण इलोकेनाख्यास्थति ! अगन्तापि 
न तिष्ठति, सहि तिष्ठत्येव, किमपरया स्थित्या प्रयोजनम्‌ ! अगन्तापि न 
तिष्ठति ! स हि तिष्ठत्येव, तस्य किमपरया स्थित्या प्रयीजनम्‌ ? एकया स्थित्या 
अगन्ता, अपरया तिष्ठति-इति स्थितिद्ययप्रयंगात्‌ स्थातद्वयप्रसंग इति पूव॑वद्दोष: । 
गन्त्रगन्तृरहितेश्चान्यों नास्ति || १५॥ 
अत्राह-नागन्ता तिछ्ठति, नापि गन्तुरगन्तुद्चान्य:, कि तहि ? गन्तेव 
तिछतीति ? नैवमू; यस्मात्‌-- 
गनन्‍्ता ताचत्‌ तिछ्ठतोति कथमेवोपपत्स्यते । 
गमनेन विलय गन्‍्ता यदा नैदोपपद्ते॥ १६॥ 
यदायं तिष्ठतोत्युच्यते, तदा स्थिलिविरोधि गमनमस्य नास्ति, विना च गमन॑ 
गन्लृव्यपदेशा नास्ति | अतो गन्‍्ता लिछ्ठतोति गोपपछाते ॥ १६ || 
अत्राह--विद्यत एवं गमनस्‌, तन्लिवृ त्तसज्भाव/त्‌ । इह गतेनिंवरतंमानः 
स्थितिमारभते | गमनाभावे तु न ततो निवतेंत ? उच्चते, स्थाद्‌ गमनं यदि 
तन्निवृत्तिरेव स्यात्‌ *न त्वस्ति*; यस्मात्‌-- 
न तिष्ठति गम्थमानान्न गताननागतादपि। 
तत्र गन्ता गतादध्वनों न तिवर्तते; गत्यभावात्‌ | अग॒तादपि, गत्यभावादेव | 
गम्यमानादपि न निवर्तते, तदनुपलब्घेः. गमिक्रियाभावाच्च । तस्मान्न 
गतिनिवृत्ति: | 
(8 03 ) अत्राह-बदि गमनप्रतिद्निद् स्थित्यभावाद गतिरसती, एवं तहिं 
गमनप्रसिद्धये स्थिति लाथयाम:, तत्मिद्धो गमनसिद्धि:। तस्माद्विद्यत एवं स्थान 
प्रतिद्वन्द्िसड्भावात्‌ । स्थितेहि प्रतिदवन्द्रि गमनम, तदस्ति, ततश्च स्थितिरपि, 
प्रतिद्वन्द्रिस-द्रावात्‌ ? एतदप्ययुक्तम; यस्मातु-- 
गमन॑ सम्श्रवृत्तिश्व निवृत्तिश्व गतेः समा ॥ १७॥ 
अत्र हि यद्‌गमनं स्थितिसिद्धये वर्णितं तद्यत्या सम॑ गतिदूषणेन तुल्यमित्यर्थ: । 
यथा गनन्‍ता न तिष्ठति तावत्‌” इत्यादिना गतिप्रसिः ये स्थितेहँतुत्वेनोपीत्ताया 
दूषणमुक्तम, एवमिहापि स्थितिप्रसिद्धये गमनस्य हेतुत्वेनोपोत्तस्थ स्थाता न 
गच्छति तावत्‌ इत्यादिता इलोकद्दयपाठपरिवर्ते व दूषण॑ वक्तव्यमिति नास्ति गमनस, 
तदभावात प्रतिद्वन्द्रिती स्थिनिरपीति | एवं तावद गमन॑ गत्या तुल्य॑ प्रत्याख्येयम ॥ 


१-१. वि० पुस्तके तास्ति । 


० अकक आए 
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अथ स्यात्‌-विद्यत एवं स्थानम्‌; तदारम्भसख्भावात्‌ | इह गत्युपमर्देत स्थान- 
मारभ्यते, कथं तन्‍्न स्थात्‌ ? उच्यते; सम्प्रवृत्तिश्व गतेः समा वाच्या। तत्र यथा 
पूर्व “गते नारभ्यते गन्तुम्‌” (म० शा० २.१२) इत्यादिना गमनारम्भो निषिद्धः, 
एवमिहापि-- 
स्थिते नारभ्यते स्थातु स्थातं नारभ्यते5स्थिते । 
नारभ्यते स्थोयमाने स्थातुमारभ्यते कुह ॥ 
इत्यादिना इलोकत्र्यपरिवर्तेन स्थानसम्प्रवुत्तिरति गते समा। ( 3. 04 ) 
स्थाननिवृत्तिर॑प गतितिवृत्त्या समा प्रत रु्थेथा । यथा गतिनिषेधे-- 
'न तिष्ठति अम्यमानानन गताननागतादपि । 
इति गतेदूंपणमुक्तम, एवं स्थितिनिषेषेडपि-- 
न गच्छति स्थोयमानानन ल्थितान्तास्थितादपि' । 
इति गत्या तुल्यं दूषणमिति नास्ति स्थिति: | तदभावात्‌ कुतो गतिप्रतिपक्षस्थिति- 
सदभावव दिना गते: सिद्धिरिति ॥ *७॥ 
अपि च--यदि गमन॑ स्यात्‌, गन्तव्यतिरेकेण वा स्थादू ? अव्यतिरेकेण वा ? 
सर्वंथा च विचायंमाणं न सम्भवतोत्याह-- 
यदेव गमन॑ गन्‍्ता रे एवेति न युज्यते । 
अन्य एव पुनर्गन्ता गठेरिति न युज्यते ॥ १८ ॥ 
कथं पुनर्न यज्यते ? इत्याह-- 
यदेव गन गनन्‍ता स एवं हि भवेद्‌ यदि । 
एकीभाव: प्रसज्येत कतु: कर्मण एवं च ॥ १९ ॥ 
येयं गम्मिक्रिया, सा यदि गल्तुर्व्यतिरिक्ता नान्‍या स्थातू, तदा क॒तु: क्रिया- 
याइचक्रत्वं स्थात्‌ । ततश्च इयं क्रिया, अय॑ कर्ता--इति विशेषों न स्पात्‌। नच 
छिदिक्रियाया: छेतुइ्च एकत्वम्‌॥ अतो यदेंव गमनं स एवं गन्‍्तेति न 


'युज्यते ॥ १९५ ॥ 


अन्यत्वमपि गन्तृगमनयोयंथा नास्ति तथा प्रतिपादयन्ताह---. (8. 05) 


अन्य एव पुनगंन्ता गतेयंदि विकल्प्यते। 
गसन स्थादूते मस्तुर्गन्‍्ता स्थाद्‌ गमनादते ॥ 


यदि हि गन्तृगमनयोरन्यत्वं स्थातु, तदा गमननिरपेक्षो गन्ता स्थात्‌, गन्त- 
निरपेक्षं च गमन॑ गृह्मेत पृथक्‌ सिद्धं घटादिव पट: | न च गन्तुः पृथक्सिद्धं गमन 
गृहद्मयत इति । अन्य एवं पुन्गंन्ता गतेरिति न युज्यते इति प्रसाधितमेतत्‌ ॥ २० ॥ 
तदेवम्‌-- 


४२ मध्यमकशा6्त्रे [ गतागत- 


एकोीभावेन वा सिद्धिर्नानाभावेन वा ययो: | 
ने विद्यते, तयोः सिद्धि: कथं नु खलु विद्यते ॥ २१ ॥ 
ययोगंन्त॒गमनयोयंथोदितन्यायेन एकीभावेन वा नानाभावेन वा नास्ति सिद्धिः, 
तयोरिदानीं केनान्येन प्रकारेण सिद्धिरस्तु ? अत आह--तयो: सिद्धि: कथं नु खरु 
विद्यत इति | नास्ति गन्तृगमनयो: सिद्धिरित्यभिप्रायः ॥ २१ ॥ 

अत्राह--इह देवदत्तो भन्‍ता गच्छ्तीति लोकप्रसिद्धम्‌ | तत्र तथा वक्ता 
वाचं भाषते, कर्ता क्रियां करोति--इति प्ररि:द्धम्॒, एवं य॑या गत्या गन्‍्तेत्यभिव्यज्यते 
तां गच्छतीति न यथोक्तदोष: ? तदप्यसतु; यस्मात्‌-- 

गत्या यथोच्यते गन्‍्ता गति तां स न गच्छति । 
(8. 06) यया गत्या देवदत्तो गन्तेत्4भिव्यज्यते, स गन्‍्ता सन्‌ तां तावन्न 
गच्छति, न प्राप्नोति, यदि वा न करोतीत्यथं: । 

यस्मान्न गतिपूर्वो5स्ति, 

गते: पूर्वो गतिपूर्व: | यदि गनन्‍्ता गतेः पूर्व॑ सिद्ध: स्थात्‌, सतां गच्छेत्‌। 

कथम्‌ ? यस्मात्‌-- ह 
कश्चित्‌ किज्चिद्धि गच्छति ॥ २२॥ 
कश्चिट्देवदत्त: किड्चिदर्थान्तरभूतं ग्रामं नगरं वा गच्छतीति दृष्टम््‌ । न चेव॑ 
यया गत्या गन्तेत्युच्यते, तस्या: पूर्व सिद्धरूपो गतिनिरपेक्षों गनता नाम अस्ति 
यस्तां गच्छेतु ॥ २२॥ 

अथ मन्य3१--यया गत्या गन्तेत्यभिव्यज्यते, तामेव असौ न गच्छति, कि 

तब्रहि ? ततोउन्यामिति ? एतदप्यसत्‌ | यस्मातु-- 
गत्या ययोच्यते गन्‍्ता ततो5न्यां स न गच्छति । 
गती द्वे नोपपद्येते यस्मादेके प्रगच्छति ॥ २३॥ 

(8, 07) यया गत्या गनन्‍्ता अभिव्५ज्यते, ततो&न्‍्यामपि स गन्‍्ता सन्‌ न 
गच्छति, गतिद्वयप्रसड्भात्‌ | यया गत्या गन्‍्ता अभिव्यज्यते, गन्ता सन्‌ यां चापरां 
गच्छतीत्येतद्‌ गतिद्वयं प्रसक्तम्‌। न च एकस्मिन्‌ गन्तरि . गतिद्वयम््‌ । इत्ययुक्त- 
मेतत्‌ । एतेन वक्ता वाचं भाषते, कर्ता क्रियां करोति इति प्रत्युक्तम्‌ ॥ २३ ॥ 

तदेवसू-- 

सद्भूतो गमन गन्ता त्रिप्रकारं न गच्छति | 
नासदूभूतो5पि गमन त्रिप्रकारं स गच्छति || २४ ॥ 
गसन सदसदूभूतस्त्रिप्रकारं न गच्छति। 

तन्न गम्यत इति गमनमिहोच्यते | तत्र सद्भूतों गन्ता यो गमिक्रियायुक्तः | 
असदूभूतो गन्‍ता यो गमिक्रियारहित:। सदसदुभूतो य उभयपक्षीयरूप: । एवं 


परीक्षा ] द्वितीयं प्रकरणम्‌ डरे 


गमनमपि त्रिप्रकारं गमिक्रियासम्बन्धेन वेदितव्यम्‌ | तत्र सदुभूतो गनन्‍्ता सदुभूत- 
मसदूभूतं सदसदूभूतं त्रिप्रकारं गमनं न गच्छति। एतच्च कर्मका रकप रेक्षाया- 
माख्यास्यते । एवमसदभूतो5पि गन्ता त्रिप्रकारं गमनं न गच्छति। सदसदू- 
भूतोथ्पीति तत्रेव प्रतिपादयिष्यति । यतश्वेवं गन्तृगन्तव्यगमनानि विचायंमाणानि 
न सन्ति, 
तस्माद्‌ गतिइच गनन्‍्ता च गन्तव्यं च न बिद्यते | २५ ॥ 
यथोक्तमार्याक्षयम तिनिर्दे शसत्रे -- (8. 08 ) 
“अगतिरिति, भदन्त शारद्वतीपुत्र, संकर्षणपदमेततु । गतिरिति, भदन्‍्त 
शारद्वतीपुत्र, निष्कर्षणपदमेतत्‌ | यत्र न संकषंणपद॑ न निष्कर्षणप्॒द तदार्याणां 
पदम्‌ । अपदयोगेन अनागतिरगतिब्चार्याणां गतिः” इति ॥ 
यदि बीजमेवाडूरे संक्रमति. बीजमेव तत्स्यान्त यदद्भूरः, झाश्वतदोषप्रसंगश्र । 
अथाडूरोध्त्यत आगच्छति, अह्ठेतुकदोषप्रसंग: स्यथात्‌ । न चहेतु॒कस्योत्पत्ति:, 
खरविषाणस्येव ॥ 
अत एवाह भगवान्‌-- 
“बीजस्य सती यथाडूरों न च यो बीजु स चेव अद्भूरो । 
न च अन्यु ततो न चैव तदेवमनुच्छेद अशाश्वत धमंता” !| इति | 
“म्रद्रात्‌ प्रतिमुद्र दृश्यते मुद्रसंक्रान्ति न चोपलभ्यते । 
नच तत्र न चेव सान्‍यतो एवं संस्कारनुच्छेदशाश्रता:” || इति च । 
[ललितवि० १:-१०२, १०४] 
तथा-- 
“आदशंपृष्ठे ठतथ तेलपात्रे निरीक्षते नारिमुखं अलंकृतम्‌ । 
सो तत्र रागं जनयित्व बालो प्रधावितों कामि गवेषमाणा” || (8, 09) 
“मुखस्य संक्रान्ति यदा न विद्यते त्रिम्बे मुखं नेव कदाचि लभ्यते। 
मूढो यथा सो जनयेत रागं तथोपमान्‌ जानथ सर्वधर्मान्‌”॥ 
ह [ समाधि०सू ०-९.९-१० ] 
तथा आयंसमाधिराजसओरेडपि --- 
“तहि कालि सो दशबलों अनधो जिनु- भाषते इमु समाधिवरम्‌ । 
सुपिनोपमा भवगती सकला न हि कश्चि जायति न चो म्रियते ॥ 
न च सत्त्वु लभ्यति न जीव॒ नरो इमि धर फेनकदलीसदुदा: । 
मायोपमा गमनविद्युसमा दकचन्द्रसंतिभ मरीचिसमा:॥ 
न॑ च अस्मि लोकि मुतु कद्दिच नरो परलोक संक्रमति गच्छति वा ॥(8.0) 
न च कर्म नश्यति कदाचि कृतं फलु देति करष्ण शुभ संसरता ॥ 


डंडे मध्यमकशास्त्रे [ गतागत- 


न च शाश्वतं न च उच्छेद पुनो न च कर्मसंचयु न चापि स्थितिः। 
न च सोः॑पि कृत्व पुनरास्पृुशति न च अन्यु कृत्व पुन वेदयते ॥ 
न च संक्रमो न च पुतागमनं न च सर्वंमस्ति न च नास्ति पुनः । 
न च दृष्ट स्थानगतिशुद्धिरिहो न च सत्त्वचार सुपशान्तगति ॥ 
(8. ]) सुपिनोपमं हि त्रिभवं वशिकं लघु भग्नमनित्येन मायसमस्‌ । 
नच आगतं न च इहोपगतं शून्यानिमित्त सद सन्ततियो ॥ 
अनुत्पाद शान्त अनिमित्तपदं सुगतात गोचर जिनान गुणा। 
बल धारणी दशबलान ब्ूं बुद्धान इय वृषभिता परमा॥ 
(8, !2) वरशुक्लूधमंगुणसन्तिचययो गुणज्ञानधारणिब्॑ परमम्‌ | 
ऋद्धीविकुवंणविधि: परमो. वरपख्]भिज्ञश्रतिकाभतयः ॥ 
[समाधि० सू०-२९. १३-१९] 


इति विस्तरः ॥२५॥| 


इत्याचार्यचन्द्रकोतिपादोपरचितायांप्रसन्‍तपदायां मध्यमकवृतौ 
गतागतपरीक्षा नाम द्वितोयं शप्रकरणम्‌ ॥ 


३. चक्षरादोन्द्रियपरीक्षा 
( तृतीयं प्रकरणम्‌ ) 


अत्राह--यद्यपि गतिश्व गन्‍्ता च गन्तव्यं च न विद्यतें, तथापि (8. 3) 
प्रवचन सिद्धयपेक्षया द्रष्ट- द्रष्टव्य-दर्गनादीनामस्तित्वमास्थेयम््‌ ॥। तथा चाभिधर्मे 
उच्यते-- ॥३:/& « & «| # «७ 

दर्शानं श्रवर्ण श्रा्णं रसन॑ स्पर्शनं मन: । 
इन्द्रियाणि षडतेषां द्रष्टन्यादी नि गोचर: ॥१॥ 

तस्मात्‌ सन्ति दर्शनादीनि स्वभावत इति ? उच्यते--न सन्ति | इह हि 
पश्यतोति दर्शन चक्षुः, तस्य च रूपं विषयत्वेनोपदिश्यते ॥ १॥ 

यथा दर्शनं रूपं न पश्यति तथा प्रतिपादयन्ताह-- 

स्वमात्मानं दर्शनं हि तत्‌ तमेव न पश्यति । 
न पश्यति यदात्मानं कथं द्रक्ष्यति तत्परान्‌ ॥२॥ (8. 4) 


तत्र तदेव दर्शन स्वात्मानं त परश्यति; स्वात्मनि क्रियाविरोधात्‌ । ततइच 
स्वात्मादर्शनाच्छोत्रा दिवन्नीला दिक॑ न पद्यति । तस्मान्नास्ति दर्शनम्‌ ॥ २ ॥ 
यद्यपि स्वात्मानं दर्शानं न पश्यति, तथाप्यग्निवत्‌ परातु्‌ द्रक्ष्यति । तथा हि 
अग्नि: परात्मानमेत्र दहति न स्वात्मानम्‌, एवं दर्शन परानेव द्रक्ष्यति न स्वात्मा- 
नमिति ? एतदप्ययुक्तम्‌: यस्मात्‌-- 
न पर्याप्तोईग्निदृष्टान्तो दर्शनस्य प्रसिद्धये । 
योज्यमस्निदृष्टान्तो दर्शनस्य प्रसिद्धय भवतोपन्यस्तः, स॒ न पर्याप्तो नालं न 
समर्था न युज्यत इत्यथे: | यस्मातु-- 
सदर्शनः स प्रत्युक्तो गम्यमानगतागतेः ॥ ३ ॥ 
सह दर्शनेन वर्तत इति सदर्शनः | योथ्यमग्निदृष्टान्तो दर्शनप्रसिद्धये भवतो- 
पन्‍्यस्त:, सो5पि सह दर्निन वार्ट्रन्तिकार्थेत प्रत्यक्तो दूषित: | केन पुनः इत्याह-- 
ग़म्यमानगतागते: । यथा गतं न गम्यते नागतं न गम्यमानस्‌, एवमग्निनापि 
दग्धं न दह्यते नादग्धं दह्यत इत्यादिना सम॑ वाच्यम्‌ । यथा च न गत॑ नागतं 
ने गम्यमानं गम्यते, एवम्‌-- 
न दुष्ट दृष्यते तावढदृष्टं नेव दृश्यते । 
दृ! दृष्टविनिमुंक्त दृष्यमानं न दृश्यते ॥ 
इत्यादि वाच्यम्‌ ॥ ३ ॥ 


४६ मध्यमकशास्त्रे [ चक्षुरादीन्द्रिय- 


(8.5) यथा च “गन्ता न गच्छति तावत्‌' इत्यायुक्तम्‌, एवं दग्धा न दहृति 
तावदित्यादि वाच्यम्‌ । एवं द्रष्टा न पश्यति तावदित्यादिना अग्निदृष्टान्तेन सह 
ग्रम्यमानगतागतैयंस्मात्‌ सम॑ दूषणम्‌, अतो5ग्निवद्‌ दर्शनसिद्धिरिति न युज्यते । 
ततश्व सिद्धमेततृ--स्वात्मवद्‌ दर्शनं परानपि न पश्यतीति ॥ ३॥ 
यदेव॑ तदा-- 
नापश्यमानं भवति यदा किझ्चन दर्शनम्‌ | 
दर्शानं “पश्यतीत्येब॑ कथमेंतत्‌ तु युज्यते ॥ ४ | 

यदा चेवमपद्यन्न किड्स्चिहर्शनं भवति, तदानीमपश्यतो दर्शनत्वायोगात्‌ 
स्तम्भादिवत्‌ पश्यतीति दर्शनमिति व्यपदेशों न युज्यते । यद्यपि दर्शनशब्दा- 
दनन्तरं इलोकबन्धानुरोधेन दर्शनं पश्यतोति पाठः, तथापि. व्याख्यानकाले 
'पश्यतीति दर्शनमित्येवं॑ कथमेतत्तु युज्यते” इति पठितव्यम्‌ ॥ ४ ॥। 

कि चान्यत्‌-इह पश्यतीति दर्शनमित्युच्यमाने दर्शनक्रियया दर्शनस्व- 
भावस्य वा चक्षुषः सम्बन्ध: परिकल्प्येत ? अदर्शनस्वभावस्य वा ? उभयथा च 
न युज्यते इत्याह-- 

पद्यति दर्शन नेव नेव पश्यत्यदशंनम्‌ | 

दर्शनस्वभावस्य तावद्‌ दृशिक्रियायुक्तस्य भूयः पश्यतीत्यादिना सम्बन्धो 
नोपपद्यते; दुशिक्रियाद्वयप्रसद्भात्‌, दर्शनद्वयप्रसंगाच्च | अदर्शनमपि न पद्यति 
दर्शनक्रियारहितत्वादज्ुल्यग्रवदित्याभिप्राय: । यदा 
(8. 6). पद्यति दर्दन नैव नेत पव्यत्यदर्शनम्‌ । 

तदा-- 

दर्शन पश्यतीत्येवं कथमेतत्त्‌ युज्यते ॥ 

इत्यनेनेव सम्बन्ध: । 

ये तु मन्यन्ते--निर्व्यापारं हीद॑ धर्ममात्रमुत्तद्यमानमुत्तद्यते इति, नेव 
किश्वित्‌ कश्चिद्विषयं पश्यति क्रियाया अभावात्‌, तस्मादर्शनं न पश्यतीति सिद्ध- 
मेतत्‌ प्रसाध्यत इति ? अन्नोच्यते-यदि ।क्रपा व्यवहारांगभूता न स्यात्‌, तदा 
धर्ममात्रमपि न स्थात्‌, क्रियाविरहितत्वात्‌ खपुष्पव दति कुतः क्रियारहित॑ धर्म- 
मात्र भविष्यति ? तस्माद्यदि व्यवहारसत्यं धर्ंमात्रवत्‌, क्रियाप्यभ्युपगम्यताम्‌ । 
अथ तत्त्वचिन्ता, तदा क्रियावद्‌ धर्ममात्रमपि नास्तीति भवताभ्युपगम्यताम्‌ | 
यथोक्त शतके-- 

'क्रयावान्‌ शाइवतो नास्ति नास्ति सवंगते क्रिया । 

निष्क्रियो नास्तिना तुल्यो नैरात्म्यं कि न ते प्रियस्‌” ॥|इति। [चतु:ःश० १०-१७] 

तस्मान्नाय॑ विधिबाधिकः परस्य, नाप्यस्माकं सिद्धसाधनदोषः ॥ 


परीक्षा ) तृतीयं प्रकरणम्‌ ४७ 


अत्राह--नैव हि पश्यतीति दर्शनमिति कतृसाधनमभ्युपगम्यते, ((8. 7) 
कि तहि ? पद्यत्यनेनेति दर्शनमिति करणसाधनम््‌, ततशच उक्तदोषाप्रसंग: | 
यश्चानेन दर्शनेन करणभतेन पश्यति स॒ द्रष्टा, एष च विद्यते विज्ञानमात्मा वा, 
कतुंसद्भावाच्च दर्शनमपि सिद्धमिति ? उच्यते-- 

व्याख्यातो बईनेनेव द्रष्टा चाप्युपगम्पताम्‌ ॥ ५ | 

यथा स्वमात्मानं दर्शनं हीत्यादिना दूषणमुक्तम, एवं द्रष्ट्रपि दर्शनवद्‌ दृषणं 

बेदितव्यम्‌ | तद्यथा-- ै 

स्वमात्मानं नैव द्रष्टा दर्शनेन विपश्यति | 

न पश्यति यदात्मानं कथ द्रक्ष्यति तत्परान्‌ ॥ 
इत्यादि वाच्यम्‌ । तस्माद्‌ दर्शनवद्‌ द्रष्टापि नास्तीति सिद्धम्‌ ॥ ५ ॥ 

अत्राह--विद्यत एव द्रष्टा, तत्कमंकरणसउद्भावात्‌ । इह यन्नास्ति इति, न 
तस्य कर्मकरणें विद्येते, तद्यथा-वन्ध्यासूनो: | अस्ति च द्रष्टुः करण दर्शन द्रष्टव्यं 
च कम । तस्माच्छेत्त॒वद्विद्यमानकमंकरणो विद्यत एव द्रष्टेति ? उच्यते; नेव हि 
द्रष्टव्यदर्शने विद्येते, तत्कुतो द्रष्टा स्थात्‌ ! द्रष्ट्सापेक्षे हि द्रष्टव्यदर्शने। सच 
निरूप्यमाण:-- 

तिरस्क्ृत्य द्रष्टा नास्त्यतिरस्कृत्य च दर्शनम्‌ । 

इह द्रष्टा नाम यदि कद्िचत्‌ स्यात्‌, स दर्शनसापेक्षो वा स्यान्निरपेक्षो वा ? 
तत्र यदि दर्शनसापेक्षो$ति रस्क्रृत्य दर्शनमिष्यते, तदा सिद्धस्य वा दर्शनापेक्षा 
स्यादथिद्धस्य वा ? तत्र सिद्धो द्रष्टा न हि दर्शनमपेक्षते | कि सिद्धस्थ (8. 8) 
सतो द्रष्टुः पुनर्दर्शनापेक्षा कुर्यात्‌ ! न हि सिद्धं पुनरपि साध्यत इति। अथासि- 
द्वोष्पेक्षेत, असिद्धत्वात्‌ वन्ध्यासुतवहूर्शनं नापेक्षते | एवं तावदतिरस्कृत्य दर्शनम- 
पेक्ष्य द्रष्टा नास्ति। तिरस्कृत्यापि, दर्शननिरपेक्षत्वात्‌ इत्युक्त प्राक्‌। तदेव॑ 
तिरस्कृत्यातिरस्कृत्य वा दर्शन यदा द्रष्टा नास्ति, तदा-- 

द्रष्टव्यं दर्शन चेव द्रष्टयंसति ते कुतः ? ॥ ६॥ 

द्रष्टयंसति निहँतुके द्रष्टव्यदर्शने न सम्भवत इति कुतस्तत्सद्भावाद्‌ द्र॒ष्टा 

प्रसेत्स्यति ? अत्राह-विद्येते एव द्रष्टव्यदर्शने, तत्काय॑सद्भावात्‌ । तत्र-- 
प्रतोत्य मातापितरो यथोक्तः पुत्रसम्भव: । 
चक्षरूपे प्रतीत्यैवमुक्तो विज्ञानसम्भव: || ७ ॥ 

इति द्रष्टव्यं दर्शनं च प्रतीत्य विज्ञानमुत्पद्यते | त्रयाणां सन्निपातात्‌ सा- 
ख्रवस्पर्श:, स्पर्शसहजा बेदना, तत्रत्यया तृष्णेति एवं चत्वायंपि (8. 9) 
भवांगानि द्रष्टव्यदर्शनहेतुकानि विद्यन्ते | तस्मात्‌ कायंसडझ्भावाद्‌ द्रष्टव्य-दर्शने 
विद्येते इति ? ॥ ७॥ 


४८ मध्यमकरास्त्रे [ चक्षुरादीन्द्रिय- 


उच्यते--स्यातामेते, यदि विज्ञानादिचतुष्टयमेव स्यात्‌ | यस्मात्‌-- 


द्रध्व्यद्शंनाभावाद विज्ञानादिचतुष्टयम । 
नास्तीति, 
इह द्रष्टुरभावाद्‌ द्रष्टव्यदर्शने अपि न स्त इत्युक्तम्‌ । अतः कुतो विज्ञानादि- 
चतुष्टयं विज्ञानस्पर्शवेदनातृष्णाख्यम्र्‌ ? तस्मान्न सन्त विज्ञानादीन । 
अत्राह--सन्त्येबेतानि तत्कायस-द्भाव।त्‌ । इह एुष्णाप्रत्ययमुयादातमित्यादिना 
उपादानभवजातिजरामरणादिक विज्ञानादिचतुष्टयादुत्ययटे, तस्मात्‌ सन्ति विज्ञा- 
नादीनि तत्कार्यसदुभावात्‌ ? उच्चते; स्य॒रुपादानादीन, यदि विज्ञानादिचतुष्टय- 
मेव स्यात्‌ । यदा तु द्रष्टव्यदशंनाभावा द्विज्ञानादिचतुष्टयं नेवास्ति, तदा-- 
उदपादानादोनि भविष्यान्त पुनः कथम्‌ ॥ ८ ॥ 


न सन्त्युपादानादीनीत्यर्थ: ॥ ८ ॥ 
इदानीं दर्शनवच्छेयायतनव्याख्यानालिदेशार्थभाह-- 
(8, 20) व्याख्यातं श्रवर्ण न्लाणं रसन॑ स्पश्नं सनः | 
दर्शनेनेव जानीयाच्छोतृश्रोतव्यकादि च ॥£॥इति ॥ 


उक्त हिं भगवता-- 

“न चक्षुः प्रेक्षत रूपं मनो धर्मान्‍न वेत्ति च | 
एतत्‌ तु परम सत्यं यत्र लोको न गाहते ॥ 
सामग्य्या दर्शन यत्र प्रकाशयति नायक: | 
प्राहोपचा रभूमि तां परमाथस्य वुद्धिमान्‌” ॥ इति 

तथा-- 

“चक्षुश्व॒ प्रतीत्य॒रूपतः चबुविज्ञानमिहोषजायते | 
नो चक्षुपि रूप निश्चितं रूपसंक्रान्ति न चेव चक्षुषि ॥ 
नेरात्म्य5शुभाश्व धर्मिमे तेष्वात्मेति शुभाश्व कल्पिता:। 
विपरीतमसह्ठिकल्पितं चक्षुविज्ञान ततो5पि जायते | 

(8, 2) विज्ञाननिरोधसम्भवं निज्ञानउपादवर्य विपश्यति। 
न कहिचि गतं न चागतं शुन्य मायोपम योगि पद्यति ॥ 
[ छलितवि०-१३,१०५-१०७ ] 
तथाचार्योपालिपृच्छायाम्‌ू--- 

स्व सयोगि तु पश्यति चक्षुस्तत्र न पश्यति प्रत्ययहोनम्‌ । 

नेव च॒ चक्षु प्रपश्यति रूपं तेत सयोगवियोगविकल्प: ॥ 
आलोकसमाश्रित पश्यति चक्ष्‌ रूप मनोरमचित्रविशिष्टम्‌ । 

येन च योगसमाश्रितचक्षुस्तन न पश्यति चक्षु कदाचि ॥ 


परीक्षा | तुतीयं प्रकरणम्‌ ४९ 


(8, 22) यो5पि च श्रूयति शब्दु मनोज्ञः सो5पि च नान्तरि जातु प्रविष्ट: । 
संक्रमणं न च लम्यति तस्थ कल्पृवशात्त समुच्छितु शब्द: ॥ इति | 
तथा-- 
गीत॑ न नृत्यमपि वायरुत॑ न ग्राह्मं 
स्वप्नोपमा हि. रतयोअबुधमोहनाश्व । 
संकल्पलालस गता अबुधाअत्र नाश 
कि क्लेशदास इब बालजनो भवामि ॥ इति ॥ *] 


इत्याचार्यचन्द्रको तिपादोपरचितायां प्रसन्‍नपदाया मब्यमकवृती 
चक्षरादोन्द्रियपरीक्षा नाम तुतीयं प्रकरणम्‌ ॥। 


म० शा० : ४ 


४. स्कग्धपरोक्षा 


( चतुर्थ प्रकरणम्‌ ) 
(8. 23) अत्राह-ऑययेवं चक्षुरादीनोन्द्रयणि न सन्ति, न स्कनन्‍्धा:; 
अप्रतिषेघात्‌ । तदन्तेगंतानि चेन्द्रियाणि, अतस्तान्यपि भविष्यन्तीति ? उच्यते-- 
स्य॒रेव, यदि स्कन्४,: स्यू: | तत्र रूपस्कन्धमंधिकृत्याह - 
रूपकारणनिर्मुक्त न रूपमुपलभ्यते | 
रूपेणापि न निर्मुक्तं दृश्यते रूपकारणम्‌ || १॥। 
तत्र रूप॑ भौतिकम्‌ । तस्य कारणं चत्वारि महाभूतानि। तद्बथतिरिक्तं 
पृथर्भूतं रूप॑ रूपशब्दगन्धरसस्प्रष्टव्याख्य॑ नोपलम्यते घटादिव पट: | रूपेणापि न 
निर्मुक्त रूपात्‌ पृथग्भतं रूपकारणमुपलक्ष्यते ॥ १॥। 
तदेतत्‌ प्रतिज्ञाद्वयं प्रसाधयितुकाम आह-- 
रूपकारणनिमु कत्ते रूपे रूप॑ प्रसज्यते। 
आहेतुकं, न चास्त्यर्थ: कश्विदाहेतुक: कश्वित्‌ ॥ १ ॥ 
(8. 24) यथा घटादर्थान्तरभूतः . पटो न घटहेतुक:ः, एवं रूपकारणचतुममं- 
हाभूतव्यतिरिक्त भौतिक॑ रूपमिष्यमाणं न भूतहेतुक॑ स्यात्‌। न चास्त्यथ॑: 
कश्चिदाहेतुक: क्वचित्‌ । तस्मादहेतुकत्वदोषप्रसद्भान्न रूपकारणनिमुंक्त 
रूपमम्युपेतव्यमिति ॥ २॥ 
इदानीं रूपेणापि विनिमुंक्तं यथा रूपकारणं नास्ति, तथा प्रतिपादयन्ताह-- 
रूपेण तु विनिमु क्त यदि स्थाद्‌ रूपकारणम्‌ | 
यदि कार्यरूपविनिमुंक्तं रूपकारणं स्थातू, तदा यथा घटात्‌ कुण्ड पृथक्सिद्धं 
ब्रटहेतुक॑ न भवति, एवं कार्यात्‌ पृथग्भूतं कारणमिष्यमाणस्‌-- 
अकायंक कारणं स्यात्‌, 
निहेंतुकं स्‍्यात्‌। कारणस्य हि कारणत्वे कार्य॑प्रवृत्तिहंतुः, कार्य॑निरपेक्षाज्र 
कारणात्‌ पृथक्सिद्धा नास्ति कायंत्रवृत्ति:। यज्चाकायंक कारणं तन्निहेंतुकत्वात 
नरोरगतुरगविषाणवन्नास्त्येवेत्याह-- 
नास्त्यकार्य च कारणम्‌ ॥ ३ ॥ 
इति॥ ३॥ 
अथ चेदं रूपस्यथ कारणमिष्यमाणं सति वा रूपे कारणत्वेनेष्यते ? असति 
वा ? उभयथा च नोपपद्यत इत्याह-- 
रूपे सत्येब रूपस्य कारणं नोपपद्चते। 
रूपेपसत्येव रूपस्य कारणं नोपपद्यते | ४ ॥ 


बरीक्षा ] चतुर्थ प्रकरणम्‌ ५६ 


सति वा संविद्यमाने रपे कि रूपकारणेन प्रयोजनम्‌ ! असति (8. 25) 
असंविद्यमाने रूपे कि रूपकारणेन प्रयोजनम्र्‌ ! कस्य वा तत्कारणं परिकल्प्यते ? 
तस्मादसत्यपि रूपे रूपकारणं नोपपद्मतें ॥ ४ ॥ निकीन 

अथ स्यात्‌--यद्यपि एवं रूपकारणं न संभवति, तथापि कार्य रूप॑ संविद्यतें, 
तत्सड्भावात्‌ु कारणमपि भविष्यतीति ? स्यादेवम्रू, यदि कार्य रूपं स्थातू, न 
त्वस्ति | यस्मात्‌-- 

निष्कारणं पुना रूप नेव नेवोपपद्मते | 

रूपकारणं यथा नास्ति तथोक्तम्र्‌ | असति कारणे कुतो निर्ँतुक रूपं भवेत्‌ ? 
नैव नैवेत्यनेन सावधारणेन प्रतिषेधद्धोगन .अहेतुकत्वादस्थात्यनिष्टतां दर्यति। 
यतश्वेवं रूपं सर्वथा विचार्यमाणं न सम्भवति, 

तस्मात्‌, 
तत्वदर्शी योगी 
रूपगतान्‌ कांश्चिन्न विकल्पान्‌ विकल्पयेत्‌ ॥ ५ ॥ 
सप्रतिधाप्रतिघसनिदर्शनानिदर्शनातीतानागतनीलपीतादिविकल्पान्‌ रूपालम्ब- 
नान्‍न कांश्चित्‌ परिकल्पयित्‌ महंतीत्यर्थ: ॥ ५ ॥ 

अपि च--इदं रूपकारणमिष्थमाणं सदृशं कार्य निष्पादयेद्‌, असदूशं वा ? 

उभयथा च नोपपद्मते इत्याह-- 
न कारणस्य सदृशं कार्य॑मित्युपपद्यते | 
न कारणस्यासदृशं कार्यमित्युपपद्यते ॥ ६ ॥ 

तत्र रूपकारणं कठिनद्रवोष्णतरलस्वभावम््‌ | भौतिक तु चक्षराध्या- [8.26] 
त्मिक पदञ्मचक्षुविज्ञानाद्याश्रयकरूपप्रसादात्मकम्‌ | बाह्य तु रूपाद्यायतनादिक 
चक्षविज्ञानादिग्राह्मलक्षणं न महाभूतस्वभावमिति | अतो भिन्‍नलक्षणत्वान्निर्वाण- 
व॒त्‌ कायंका रणयो: सादृश्यमेव नास्तीति 

न कारणस्य सदूझं कार्यमित्युपपद्यतं । 
न चापि सद॒शानां शालिबीजादीनां परस्परकार्यकारणभावों दृष्ट:, इत्यत: 
न कारणस्य सदुशं कायंमित्युपपद्यते । 

तथापि कारणस्यासदृशं कार्यमित्युपपद्यते । भिन्‍्नलक्षणत्वान्निर्वाणवदेवेत्य- 
भिप्रायः ॥ ६॥ 

यथा चेदं रूपं॑ विचारय॑माणं सर्वथा नोपपद्यते, एवं वेदनादयो5पि-- 
इत्यतिदिशन्नाहु-- 

वेदनाचित्तसंज्ञानां संस्काराणां च सबंध: । 
सर्वेषासमेव भावानां रूपेणेव समः क्रम: || ७॥ 
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(8. 27) वेदनादिकमपि सर्व॑ रूपविचारेणेव सम॑ योज्यम्‌। यथेव ह्ोोकस्य 
धर्मस्य शून्यता प्रतिपादयितुमिष्टा माध्यमिकेन, तथेव स्वंधर्माणामपीति ॥ ७॥ 
अतः-- 


विप्रहे यः परीहारं कृते शुन्यतया वदेतु । 
सर्व तस्यापरिह्रतं सम॑ साध्येन जायते | ८ ॥ 
तत्र परपक्षदृषणं विग्रह:। शुन्यतया करणभूतया रूपं निःस्वभावमित्येव॑ं 
सस्वभाववादे प्रतिषिद्धें; यदि पर: परिहारं ब्रयातु--वेदनादयस्तावत्‌ सन्ति 
तद्दद्रूपमप्यस्तीति, तदेतत्सर्व॑ तस्यापरिहतं भवति | यस्माद्वेदनादीनामपि सद्भाव: 
साध्येन रूपसद्भावेन समो वेदितव्य: | यथा रूप॑ स्वकारणात्तत्त्वान्यत्वेन विचायं- 
माणमसत्‌, एवं स्पर्शाप्रत्यया वेदना, विज्ञानससहजा संज्ञा, अविद्याप्रत्यया: 
संस्काराः, संस्कारप्रत्यमं॑ चविज्ञानं स्वकारणात्‌ स्परशशादे: तत्त्वान्यत्वादिना 
विचायंमाणं नास्तीति स्व॑मेतत्‌ साध्यसम भवति | यथा वेदनादय: साध्यसमा: / एवं 
लक्ष्यलक्ष णकायंका रणावयव्यवयवादयो5पि सर्व॑ एवं पदार्था: रूपेण साध्येन समा 
इति कुतः परस्य परीहारः सम्भवेत्‌ ! सर्व वचनमस्य साध्यसम॑ भवतीति सत्र 
शास्त्रे परिहारेण साध्यसमत्व॑ माध्यमिकेनाग्राहणीयमित्याचार्यः शिक्षयति ॥ ८॥ 
यथा च परपक्षदृषणे विहितो5यं विधि:, एवं व्याख्यानकालेथ्पीत्याह-- 
व्याख्याने य उपालम्भं कृते शुन्यतया वदेत्‌ । 
सर्व तस्यानुपालब्धं सम साथ्पेन जायते ॥ ९॥ 
(8. 28) व्याख्यानकालेडवि यः ६ि शष्यदेशोयश्रोद्यमुपालम्भं कुर्यातु, तस्थापि 
तत्चोद्यमुपालम्भाख्यं पू्ववत्‌ साध्यसमं वेदितव्यम् । यथोक्तम्‌-- 
“भावस्येकस्य यो द्रष्टा द्रष्टा सर्वस्थ स स्मृतः। 
एकस्य शून्यता येव सेव सर्वस्य शन्यता ॥ इति। [चतुःशत० ?] 
आर्यंगगनगझ्जसमाधिस्‌ त्रेईपि -- 
“एकेन धर्मेण तु सर्वधर्मान्‌ अनुगच्छते मायमरीचिसादुशान्‌ । 
अग्राह्मयतुच्छानलिकानशाश्वतान्‌ सो बोधिमण्डं नचिरेण गच्छति ॥” इति । 
समाधिसूत्रे5ईपि-- 
“यथ जात तयात्मसंज्ञ तथेव सवंत्र पेषिता बुद्धि: । 
सर्वे च तत्स्वभावा धरम विशुद्धा गगनकल्पाः ॥ [समाधि०सू ०-१२,७] 
एकेन सर्व जानाति सब॑भेकेन पश्यति। 
कियद्वहु पि भावेत्वा न तस्पोत्पद्यते मदः ॥ इति | [समाधि० सु०-११,४] 
इत्याचार्यचन्द्रको तिपादोपरचितायां प्रसन्‍तपदायां मध्यमकवृत्तो 
स्कन्धपरीक्षा नाम चतुर्थ प्रकरणम्‌ ॥ 
& 


५. धातुपरोीक्षा 
( पदन्नमं प्रकरणम्‌ ) 


अब्राह--धातवः सन्ति प्रतिषेधाभावात्‌ | उक्त च भगवता-- (४. 29) 
“घड्धातुरयं, महाराज, पुरुषपुदूगल:” इत्यादि। ततश्च प्रवचनपाठाद्धातुवतु 
स्कन्धायतनान्येव सनन्‍्तोति ? उच्यते; स्युः स्कन्धायतनानि, यदि धातव एव 
स्युः | कथम्‌ ? इत्याह-- 

नाकाझं विद्यते किश्लित्‌ पुृबंमाकाशलक्षणात्‌ | 
अलक्षणं प्रसज्येत स्थात्‌ पूर्व यदि लक्षणात्‌ ॥ १॥ 

तत्र षड्‌ धातव उक्ता: प्रथिव्यप्तेजोवाय्वाकाशविज्ञानाख्या:। तत्राकाश- 
मधिक्ृत्योच्यते दूषणं स्वरूपनिरूपणात्‌ | इहाकाशस्यानावरणं लक्षणमुच्यते । यदू 
यस्माद्‌ पृवमाकाशमनावरणलक्षणाल्लक्ष्यं स्यात्‌, तत्र लक्षणप्रवर्तंनादनावरण- 
लक्षणात्‌ पूर्व नाकाशं लक्ष्यरूपमिति | यदा चैवस्‌-- 

नाकाशं विद्यते किश्वित्‌ पृ्वमाकाशलक्षणात्‌ । 

अलक्षणं प्रसज्येत स्यात्‌ पूर्व यदि लक्षणात्‌ ॥ 
तथाहि अलक्षणं अ्रवतंतासू, तदभावे खपुष्पवन्तास्त्याकाशमित्याह-- 

अलक्षणो न कश्चिज्च भाब. संविद्यते क्वचित्‌ । 
इति। अत्राह--लक्षणप्रवृत्तिलंक्ष्ये भवेत्‌, तत्सद्भावाल्लक्ष्यमप्य- (8, 30) 
स्तीति ? एतदपि नास्ति; यस्मातु-- 

असत्यलक्षेणे भावे क्रमतां कुह लक्षणम्‌ | २॥ 

लक्षणात्‌ पूवंमलक्षणो भावों नास्तीत्युक्तम्‌। ततश्च असति असंविद्यमाने 
अलक्षण लक्षणरहिते भावे कुह इदानीं लक्षणं प्रवर्ततामिति नास्ति लक्षण- 
प्रवृत्ति: ॥ २॥ 

अपि च--इदं लक्षणं प्रवरतमानं सलक्षणे वा प्रवतंत? अलक्षणे वा? 
उभयथा च नोपपद्यत इत्याह-- 

नालक्षणे लक्षणस्य प्रवृत्तिन॑ सलक्षणे , 

।/ सलक्षणाल़क्षणाभ्यां नाप्यन्यत्र प्रबतंते ॥ ३॥ 

तत्र अलक्षणे खरविषाणवन्न लक्षणग्रवृत्ति:। सलक्षणेषपि भावे न लक्षण- 
प्रवृत्तिस्पपद्यते; प्रयोजनाभावात्‌ । कि हि लक्षणवत: प्रसिद्धस्य भावस्य पुनर्लक्षण- 
कृत्य स्थात्‌ ? इत्यनवस्था, अतिप्रसंगश्चेवं स्यात्‌। न ह्यासो कदाचिन्न सलक्षण: 
स्यादिति सदेब लक्षणप्रवृत्ति: प्रसज्येत । न चेतदिष्टस्‌ । तस्मात्‌ सलक्षणेषप भावे 
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न लक्षणप्रवृत्तिरुपपद्यते; प्रयोजनाभावात्‌ | तत्रेवं स्यात्‌ू-सलक्षणालक्षणाभ्या- 
मन्यत्र प्रवर्तिष्यत इति ? उच्यते-- 

सलक्षणालक्षणाभ्यां नाप्यन्यत्र प्रवतंते । 
(8, 33]). कि कारणम्‌ ? असद्भावात्‌ । यदि सलक्षणो नालक्षण:, अथा- 
लक्षणो न सलक्षण: | अत: सलक्षणशच अलक्षणर्चेति विप्रतिषिद्धमेतत्‌। न च 
विप्रतिषिद्धं सम्भवति । तस्मादसम्भवादेव सलक्षणे चालक्षणे च लक्षणप्रवृत्तिनोंप- 
पद्मयते इति ॥ ३॥ 


अथापि स्थात्‌--यद्यपि न लक्षणप्रवृत्तिः. तथापि: लक्ष्यमस्तीति ? एतदपि 
नास्ति; यस्मात्‌-- 


लक्षणासम्प्रवृत्तो च न लक्ष्यमुपपद्चते । 
यदा लक्षणप्रवृत्तिरेव नास्ति तदा कथं लक्ष्यं स्यात्‌ ? नेव संभवतीत्यभिप्रायः । 
अन्राह--लक्षणप्रवृत्तिस्त्वया निषिद्धा न तु लक्षणम्‌, ततश्च विद्यते लक्ष्यम्‌, 
लक्षणस-ड्भावात्‌ ? उच्यते-- 
लक्ष्यस्यानुपपत्तो च लक्षणस्याप्यसम्भव: || ४।' 
अक्षणासंप्रवृत्तो च न लक्ष्यमुपपद्यते' इति प्रतिपादितम्‌ | तदा-- 
लक्ष्यस्यातुपपत्तो च लक्षणस्याप्यसम्भव:; 
निराश्रयत्वात्‌ ॥ ४ ॥ 
यदा चेव॑ लक्षणं नास्ति, तदा लक्षणसद्भावाद्वि्यते लक्ष्यमित्रि यदुक्तमु, 
तन्‍न; यतश्चेतदेवस्‌-- 
तस्मान्न विधते लक्ष्यं लक्षण नेव विद्यते । 
इति निगमनम्‌ ॥ 
अत्राह--यद्यपि लक्ष्यलक्षणे न स्तः, तथप्याकाशमस्ति, भावरूपं च 
भवदाकाशं लक्ष्यं लक्षण वा स्यात्‌। तस्माल्लक्ष्यलक्षणे अपि स्त इति? 
एतदप्ययुक्तमित्याह-- 
(8. 32) लक्ष्यलक्षणनिर्मुक्तो नेव भावोषपि विद्यते ॥ ५॥ 
लक्ष्यलक्षणे यथा न स्त:, तथोक्तं प्राक। यदा अनयोरभाव:, तथा लक्ष्य- 
लक्षणरहितत्वादाकाशकुसुमवन्नास्त्याकाशम्‌ ॥ ५ ॥ 
यद्याकाशं भावों न भवति, अभावर्स्तहि अस्तु ? एतदपि नास्ति; यस्मात्‌-- 
अविद्यमाने भावे च॒ कस्याभावो भविष्यति ! 
यदा आकाझां भावों न भवति, तदा भावस्यासत्त्वे कस्याभाव: कल्प्यताम्‌ ? 
वक्ष्यति हि-- 
“भावस्य चेदप्रसिद्धिरभावो नेव सिध्यति | 
भावस्य ह्यन्यथाभावमभावं बुवते जना:” || इति ॥| [म० शा०-१५,५] 
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तस्माद्‌ भावाभावादभावोः्प्याकाशं न सम्भवति | रूपाभावश्चाकाशमिति 
व्यवस्थाप्यते | यद्यपि रूप॑ स्थात्‌, तदा रूपाभाव आकाशमिति स्यात्‌। यदा च 
यथोक्तेन न्‍्यायेन रूपमेव नास्ति, तदा कस्याभाव आकाश ंं स्थात्‌ ! 
अत्राह-विद्येते एवं भावाभावौ, तत्परीक्षकसद्भावात्‌ । अस्ति च भवान््‌ 
भावाभावयो: परीक्षक:, य एवाह-- 
अविद्यमाने भावे च कस्याभावो भविष्यति !' 
इति | तस्माद्‌ भवतो भावाभावपरीक्षकस्य सद्भावात्‌ परीक्ष्यावषि भावा- 
भावों विद्येते इति ? उच्चते; एतदप्पयुक्तम; यस्मात्‌-- 
भावाभावविधर्मा च भावाभावमवेति क: ॥ ६ ॥ 
स्यातां भावाभावी यदि, तदा तयो: परीक्षको भावों वा स्याद, (8. 33) 
अभावो वा । यदि भाव इष्यतें ? तस्य 
लक्ष्यलक्षणनिमुंक्तो नेव भावो5पि विद्यते ।' 
इत्युक्त दूषणस्‌ | अथ अभाव: ? 
अविद्यमाने भावे च कस्याभावों भविष्यति |! 
इत्यत्रोक्तमेतद्‌ दूषणस्‌ | न च भावाभावविध्दृशधर्मा कश्वित्‌ तृतीयः पदा- 
थो5$स्ति, योइनयो रवगमक इति नास्ति भावाभावयो: परीक्षक:। अत एवोक्त॑ 
भगवता--- 
“भावानभावानिति यः प्रजानति 
स स्वंभावेषु न जातु सज्जते | 
यः सववंभावेषु न जातु सज्जते 


स आनिमित्तं भजते समाधिम्‌ ' ॥इति | [समाधि०सू ०-३८-१ १] 
तथा -- 


“योअपि च चिन्तयि शुन्यकथर्मान्‌ 

सो5पि कुमार्गपपन्‍तकु बाल: | 
अक्षर कीतित शून्यक धर्मा: 

ते च अनक्षर अक्षर उक्ता:॥ 
शान्‍्त पशान्त य चिन्तयि धर्मान्‌ 

सो४पि च चिन्त न जातु न भूतः। 
चित्तवितकंण सवि पपन्चा: 

सूक्ष्म अचिन्तिय वुध्यथ धर्मान्‌” || इति बिस्तर: ॥ ६॥ 

इदानीं प्रतिपादितमर्थ निगमयन्ताह-- 

तस्मान्न भावों नाभावो न लक्ष्यं नाषि लक्षणम्‌ । 
आकाशम्‌, 


(8.34) 
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इति। यथा चाकाशस्‌, एवस्‌-- 
आकाशसमा धातवः पन्च ये परे ॥ ७॥ 
पृथिव्यादिधातवो गे पञ्च परेथ्वशिष्यन्ते, तेषपि आकाशवद्‌ भावाभावलक्ष्य- 
लक्षणपरिकल्पस्वरूपरहिताः परिज्ञेया इत्यथं: ॥ ७ ॥ 
तदेव॑ पदार्थानां स्वभावे व्यवस्थिते अविद्यातिमिरोपहतमतिनयनतया 


अनादिसंसाराभ्यस्ततया भावाभावादिविपरीतदर्शना निर्वाणानुगाम्यविपरीतनेः- 
स्वभाव्यदर्शनसन्मागंपरि भ्रष्टा: 


(8. 35) अस्तित्व थे तु पश्यन्ति तास्तित्वं चाल्पबुद्धयः । 
भावानां ते न पश्यन्ति द्रष्टव्योपशर्स शिवसम्‌ | ८॥ 


द्रष्टव्योपशर्म शिवलक्षणं सवकल्पताजालरहिते ज्ञानज्ञेयनिवृत्तिस्वभावं शिवं 
परमार्थस्वभावस्‌ । परमार्थभजरममरमप्रपश्च॑ निर्वाणं शून्यतास्वभाव॑ं ते न 
पश्यन्ति मन्दबुद्धितया, अस्तित्वं तास्तित्व॑ं चाभिनिविष्टा: सन्‍्त इति। यथोक्तमाय॑- 
रत्नावल्याम्‌-- 
“त्ञास्तिको दुर्गेति याति सुगति यात्यतास्तिकः | 
यथाभूतपरिज्ञानान्मोक्ष मद्वयनिश्चित:” ॥ इति ॥ 


आर्यप्तमाधिराजे चोक्तं भगवता-- 


“अस्तीति नास्तीति उभेषपि अन्ता 
शुद्धों अशुद्धीति इमेउपि अन्ता। 
तस्मादुमे अन्त विवजंयित्वा 
मध्येषपि स्थान न करोति पण्डितः ॥ 
अस्तीति नास्तीति वाद एष: 
शुद्धी अशुद्धीति अय॑ विवाद: । 
(8. 36) विवादप्राप्त्या न दुखं प्रशाम्यते 
अविवादप्राप्त्या च दुखं निरुध्यते ॥इति। [स०्सू ०-९-२७-२८] 
तस्मादसम्भव एव यत्सांसारिकेण मार्गेण निर्वाणमधिगम्यत इति ॥ ८॥ 


श्त्याचार्य चन्द्रकी तिघादोपरचितायां प्रसन्‍नपदायां मध्यमकबृत्तो 
धातुपरीक्षा नाम पश्ञमं प्रकरणम्‌ ॥ 


६ रागरक्तपरीक्षा 
( षष्ठ प्रररणम्‌ ) 


अत्नाह--विद्यन्त एवं स्कन्धायतनधातव: | कुतः ? तदाश्रय- ( $:37) 
संक्लेशोपलब्धे: । इह यन्तास्ति, न तदाश्रयसंक्लेशो पलब्श्रिरस्ति; वन्ध्यादुहितुरिव 
वन्ध्यासूनो: | सन्ति च रागादयः क्लेशा: संक्लेशानिबन्धनम्‌ । यथोक्त भगवता- 
“बालों भिक्षवः, अश्वतवात्‌ पृथग्जनः प्रज्ञप्तिमनुपतितः चशक्षुषा रूपाणि दुष्ट्वा 
सौमनस्थस्थान यान्यभिनिविशते | सो5भिनिविष्ट: सत्त्‌ रागमुत्याययति। रक्तः 
सन्‌ रागजं द्वेषजं माहजं कर्माभिसंस्करोति कायेन वाचा मनक्षा” (8. 38) 
इति विस्तरः ? उच्यते; स्थुः स्क्धायतनधातवों यदि रागादय एवं क्लेशा: 
स्यः। इहाय॑ रागः परिकल्प्यमातों बालपृथग्जनैः सति रक्त नरे परिकल्प्येत ? 
असति वा ? उभयथा च न युज्यत इत्याह-- 
रागाद्‌ यदि भवेत्‌ पूर्व रक्तो रागतिरस्कृत: । 
ते प्रतीत्य भवेद्रागों रक्ते रागो भवेत्‌ सति ॥ १॥ 
तज्न राग: सक्तिरध्यवसानं सज्भोड्मिनिवेश इति पर्यायाः। रक्तो रागाश्रय: | 
स यदि रक्तो रागात्पूवं रापतिरस्कृतो रागरहितो भवेत्‌, तदा त॑ रागतिरस्कृतं रक्त 
प्रतोत््य रागो भवेत्‌ । एवं सति रक्ते रागो भवेदिति युक्‍्तमस्‌ । न त्वेवं सम्भवति, 
यद्राग रहितो रक्तः स्यात्‌; अहंतामपि रागप्रसज्भात्‌ ॥ १ ॥ ह 
यद्येवं सति रक्ते न राग: असति तहि रक्‍ते रागास्तु ? एतदप्पयुक्तरमित्याह- 
रक्तेज्सति पुना रागः कुत एबं भविष्यति। 
यदा सति रक्‍ते रागो नास्ति, तदा कथमसति रक्‍ते निराशञ्मयों रागः 
सेत्स्यति ? न हि असति फले तत्पक्वता सम्भवतीति | 
अत्राह-यद्यपि त्वया रागो निषिद्ध:, तथापि रक्‍्तो$स्ति, अप्रतिषेधात्‌ ॥ न च 
रागमन्तरेण रक्‍तो यक्‍तः, तस्पादयमप्यस्तोति ? उच्यते; स्थाद्रागो यदि रक्‍्तः 
स्यात्‌। यस्मादयं रक्त दृष्पमाणः सति वा रागे परिकल्प्येत ? असति बा ? 
उभयथा च नोपग्यते इत्पाहु- 
सति बासति बा रागे रक्तेषप्पेष सम: क्रमः॥ २।। (8. 39) 
तन्न यदि सति रागे रक्त: परिकल्प्पेत, तभापि एप एव रागानुपपत्तिक्रमोउ- 
नन्‍्तरोक्तो रक्‍्तेषपि तुल्य:--“रक्‍्ताद्यदि भवेत्यूबं॑ रागो रक्ततिरस्कृतः” 
श्त्यादि। अथासति रागे रक्त इष्यते ? एतदप्पयुक्तस; यस्‍्मात्‌- 


'रागेश्सति पुना रक्‍तः कुत एवं भविष्यति' | 
इति। तस्माद्‌ रक्‍तो४पि नास्ति। रागरकताभावाच्च स्कन्धादयो5षपि न 
सनन्‍्तीति ॥ २॥ 
अत्राह--नेव हि रागरक्‍्तयो: पौर्वापर्येंण सम्भवों यत इदं दूषणं स्यात्‌, कि 
तहिं ? रागरक्‍्तयो: सहैवो-द्भवः, चित्तसहभूतेन रागेण हि चित्त' रज्यते, तच्च 
रक्तमिति | अतो विद्येते एव रागरक्‍्ताविति ? उच्यते। एवमपि- 
सहेव पुनरुद्भूतिन युक्ता रागरक्‍्तयो: । 
सहोत्पादो5पि न युक्‍तो रागरक्‍्तयो:; यस्मात्‌- 
भवेतां रागरक्तो हि निरपेक्षो परस्परम्‌ ॥ ३ ॥ 
सहभावात्‌ सव्येतरगोविषाणवदित्यभिप्राय: ॥ ३ ॥ 
अपि च--अनयो रागरक्‍्तयो: सहभावः एकत्वे परिकल्प्येत ? पृथकत्वे वा ? 
तत्र यदि एक्त्वे ? तन्‍न युज्यते; यस्मात्‌ 
नेकत्वे सहभावो5स्ति, 
(8, 40) कस्मात्‌ पुनर्नास्ति ? इत्याह- 
न तेनेव हि तत्सह । 
न हि रागस्वात्मा रागादव्यतिरिक्तो रागेण सहेति व्यपदिश्यते ॥ 
इदानीं पृथक्त्वेषपि सहभावमाह- 
थृथक्त्वे सहभावोष्थ कुत एवं भविष्यति ॥ ४ ॥ 
न हि पृथग्भूतयोरालोकान्धकारयो: संसारनिर्वाणयोर्वा सहभावो दृष्ट 
इति ॥ ४॥ 
कि चान्यत्‌ ? 
एकत्वे सहभावदचेत्‌ स्थात्‌ सहायं विनापि सः। 
पृथक्त्वे सहभावश्चेत्‌ स्यात्‌ सहायं विनापि सः॥ ५॥ 
यदि एकत्वे सहभावः स्थात्‌, तदा यत्र यत्रेकत्वं तत्र तत्र सहभाव इत्येक- 
स्यथापि सहभाव: स्यात्‌ | पृथक्त्वेषपि सहभावे इष्यमाणे यत्र यत्र पृथक्त्वं तत्र 
तत्र सहभाव इति अश्वादिव्यतिरिक्तस्य पृथगवस्थितस्य गो: असहायस्य सहभाव: 


स्यात्‌ ॥ ५ ॥ 


पृथक्त्वे सहभावश्च यदि कि रागरक्‍तयो: । 

सिद्ध: पृथक्पृथग्भाव: सहभावों यतस्तयोः ॥ ६ ॥ 
(8. 44). पृथक्त्वे सहभावश्च रागरक्तयो: परिकल्प्यते । किमनयोः सिद्धः 
पृथक्पृथग्भाव: ? कि रागनिरपेक्षो रक्‍्तः सिद्धों यतस्तयो: सहभाव: स्यात्‌ ! 


बन | 
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पृथक्पुथक्सिद्धयोरेव हि गवाइवयो: सहभावो दृष्ट: | न त्वेवं रागरक्तो पृथक्पृथ- 
क्सिद्धाविति नास्त्यनयों: सहभाव: ॥ ६ ॥ 
अथवा--पृथक्पृथगसिद्ध योन॑ सहभाव इति कृत्वा- 
सिद्ध: पृथक्पूथग्भावो यदि वा रागरक्‍तयो:। 
परिकल्प्यते भवता, किमिदानीं सहभावेनाकिश्वित्करेण परिकल्पितेन ? इत्याह- 
सहभावं किमर्थ तु परिकल्पयसे तयो:॥ ७॥। 
रागरक्तयो: सिद्धयर्थ सहभावः परिकल्प्यते | सच पृथक्पृथगसिद्धयोर्नास्तीति 
पृथक्पृथक्‌ सिद्धिरभ्युपगम्यते त्वया। नन्‍वेवं सति सिद्धत्वात्किमनयो: सहभावेन 
कृत्यम्‌ ? 
अथ- 
पुृथडः न सिध्पतीत्येवं सहभावं विकाइशक्षसि । 
पृथक्पृथग्‌ रागरक्‍्तयो: सिद्धिर्नास्तीति कृत्वा यद्यनयो: सहभावमिच्छसि, 
स च पृथक्पृथगसिद्धयोर्नास्तीति 
सहभावप्रसिद्धदर्थ पृथक्त्वं भूय इच्छसि ।| ८ ॥ 
नन्‍्वेवे सति इतरेतराश्रयायां कस्येदानीं सिद्धो सत्यां कस्य 
सिद्धिरस्तु ?॥ ८॥ 
यावता- 
पृथरभावाप्रसिद्धश्व सहभावो न सिध्यति | (8, 42) 
कतसमस्मिन्‌ पृथरभावे सहभावं सतोच्छसि || ९ ॥ 
नास्त्येव स पृथरग्भाव: सहभावानपेक्षो यस्मिन्‌ पृथर्भावे सति सहभावसिद्धिः 
स्यादित्यसम्भावयन्ताहु--कतमत्मिन्पृथरभावे सहभाव॑ं सतीच्छसि ॥ ९ | 
तदेवं यथोदितविचारपरामर्शेन रागरक्तयो रसिद्धि निगमयन्नाह- 
एवं रक्‍्तेन रागस्य सिद्धिन॑ सह नासह । 
इति। यथा च रागरकतयोन पौर्वापर्येंण सिद्धि, नापि सहभावेन, एवं सवंभावा- 
नामपीत्यतिदिशन्ताह- 
रागवत्‌ सवंधर्माणां सिद्धिनं सह नासह ॥ १० ॥ 
इति द्वेषद्विष्टमोहमूढादीनां रागरक्तवदसिद्धि्योज्यते ॥ १० ॥ 
अत एवोक्‍्तं भगवता- 
“यो रज्येत यत्र वा रज्येत येन वा रज्येत, यो दुष्येत यत्र वा (2, 43) 
दुष्येत येन वा दुष्येत, यो मुह्येत यत्र वा मुह्येत येन वा मुह्येत, स त॑ं धर्म न 
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समनुपश्य।त तं धर्म नोपलभते ; स त॑ धर्ममसमतुपश्यन्तनुपल भमानो5 रक्‍्तो<दुष्टो5- 
मूढो5विपयंस्तचित्त: समाहित इत्यच्यते | तीर्ण: पारग इत्युच्यते | क्षेमप्राप्त 
इत्यूच्यते । अभयप्राप्त इत्युच्यते। यावत्‌ क्षीणास्रव इत्युच्यते । निःक्लेशो वशीभूत: 
सुविमुक्तचित्त: सुविम॒क्तप्रज्ष आजानेयो महाभाग: कृतकृत्य:ः कृतकरणीय: 
अपहतभारोश्नुप्राप्तस्वकार्थ: परिक्षीणभवसंयोजनः सम्यगाज्ञासुविम॒त्तचित्त: सर्वचे- 
तोवशितापरमपारमिप्राप्त: श्रमण इत्युच्यते”' इति विस्तर: | [समाधि« सू०-९] 
तथा- 
“ये रागदोषमदमोहसभाव ज्ञात्वा 
संकल्पट्टेतज नितं वितथप्रवृत्तम्‌ । 
न विकल्पयन्ति न विरागमपीह तेषाम्‌ 

(8. 44).[ आशु ] स्वभवभावविभावितानाम ॥ 


इत्याचायंचन्द्रको तिपादोपः चितायां प्रसन्‍नपदायां मध्यमकवृत्तो 
रागरक्तपरीक्षा नाम षष्ठं प्रकरणम्‌ ॥। 


७. संस्कतपरोक्षा 
( सप्रमं प्रकरणम ) 


अन्राहू-विद्यन्त एव संस्कृतस्वभावा:, स्कन्धायतनधातवः (8. 45) 
उत्पादादिम्तस्कृतलक्षणसख्भावातू। उक्त हि. "-“त्रोणीमानि संस्कृतस्य 
संस्कृतलक्षणानि । संस्कृतस्य, भिक्षवः, उत्गादो5पि प्रज्ञायते, व्ययो5पि, स्थित्यन्य- 
थात्वमपि” इति । न च अविद्यमानस्य खरविषाणस्येव जात्यादिलक्षणमस्ति | 
तस्मात्‌ संस्क्ृतलक्ष णो पदेशा द्विद्यचन्त एवं स्कन्धायतनधातव इति ? उच्चते; स्युः 
स्कन्धायतनधातव: संस्क्ृतस्वभावास्तावकेन मतेन, यदि जात्यादिलक्षणमेव 
भवेत्‌। इहायमुत्पाद: संस्क्तलक्षणत्वेनेष्यमाण: संस्क्रृतो वा तल्लक्षणल्वेनेष्यते ? 
असंस्कृतो वा ? तत्र-- 

यदि संस्कृत उत्पादस्तत्र युक्ता त्रिलक्षणी । 

त्रयाणां लक्षणानां समाहारस्त्रिलक्षणी । इयं च उत्पादस्थितिभज्भुसमाहार- 
स्वभावसवं॑संस्कृताव्यभिचारिणीति कृत्वा यदि उत्पाद: संस्क्रत इति परिकल्प्यते, 
तदा उत्पादे5पि त्रिलक्षणी प्रसज्यते । ततश्च रूपादिवल्लक्ष्यत्वमुत्पा- (8. 46) 
दस्य स्यात्‌, न संस्कृतलक्ष णत्वम्‌ । अथोत्पादेअपि त्रिलक्षणी नेष्यते, तदा त्रिलक्ष- 
णीरहितत्वादाकाशवत्‌ सस्कृतलक्षणत्वमस्या वहीयते इत्याह-- 

. अथासंस्कृत उत्पादः कर्थ॑ संस्कृतलक्षणम्‌ ॥ १॥ 
इति नेतत्‌ सल्‍्कृतलक्ष णमित्यभिप्रायः ॥ १ ॥ 

अपि च--इमे उत्पादादय: संस्क्ृतस्य लक्षणत्वेन परिकल्प्यमाना व्यस्ता वा 
पृथगवा लक्षणत्वेत परिकल्प्येरन्‌ ? समस्ता वा, सहभूता वा ? उभयथा च न 
युज्यत इत्याह-- 

उत्पादाद्यास्त्रयो व्यस्ता नाल लक्षणकर्मंणि । 
संस्कृतस्य समस्ताः स्युरेकत्र कथसेकदा ॥ २॥ 


तत्र व्यस्ता लक्षणकर्मंणि न युज्यन्ते | थदि उत्पादकाले स्थितिभंगौ न स्यातां 
तदा स्थितिभंग रहितस्य आकाशस्येव संस्क्ृतलक्षणत्वेनानुपपद्म एवोत्पाद: | अथ 
स्थितिकाले उत्पादभज्जो न स्तः, तदा तद्रहितस्य स्थिति: स्यात्‌। उत्पादभज्- 
रहितदच पदार्थों नास्त्येवेति न अस्याविद्यमानस्य सपुष्पवत्‌ स्थितियुंज्यते। कि 
च--स्थितियुक्तस्य पदचादनित्यतथापि योगो न स्यात्‌, तद्दि रोधिधर्माक्रान्तत्वात्‌ | 
अथ स्यात्‌--पूर्व श/श्वतो भूत्वा पश्चादशाश्वत इति, न चेकपदार्थे: शाश्वतर्चा- 
शाश्चवततरच युक्त इति नोत्पादभंगरहितस्य स्थिति: | तथा यदि भंगकाले स्थित्युत्पादौ 


६२ मध्याकशास्त्रे [ संस्कृत- 


न स्यातास्‌, एवमप्यनुत्पन्नस्य स्थितिरहितस्य खपुष्पस्थ विनाशो5पि नास्तीति | 
एवं तावद्‌ उत्पादादयो व्यस्ता नाल लक्षगकर्मणि ताल॑ न पर्याप्ता इत्यथः । 
इदानीं समस्ता अपि न युज्यन्त इत्याहु--समस्ताः स्पुरेकत्र कथपमेकदा । 
(8. 447) एकत्र पदार्थे, एकस्मिन्‌ काले, .परस्परविरुद्धत्वाद्रागव राग्यवत्‌, 
आलोकान्धकारवद्वा न युज्यन्त इत्यभिप्रायः। यस्मिस्नेव क्षणे पदार्थों जायते, 
तस्मिन्नेव तिष्ठति विनश्यति चेति कः सचेता:ः प्रतिप्येत ! तस्मात्‌ समस्तानामपि 
उत्पादादीनां संस्कृृतस्य लक्षणकर्मेण नास्ति सामथ्येम्‌ ॥ २॥ 
अथ यदुक्तम--'यदि संस्कृत उत्पाद: ( म. शा. ७.१ ) इत्यादि, तेन यदि 
उत्पादादीनां त्रिलक्षणी प्राप्ता प्रसक्ता, ततः को दोष: ? अथासंस्कृत:, एवमप्य- 
दोष इति ? उच्यते-- 
उत्पादस्थितिभड्रानामन्यत्‌ संस्कृतलक्षणम्‌ । 
अस्ति चेदनवस्थेवं नास्ति चेत्ते न संस्कृताः | रे |। 
ननु च पक्षद्वयेईषपि विहित एव दोषः, तत्र कि पुनरुक्ता भिधानेनेति ? सत्यमुक्तो 
दोषः, स खंलु नाचारयेंण, कि तह ? वृत्तिकारेण | अथ पुव॑श्रतिज्ञातमेव दूषणान्तरा- 
भिधानेन स्पष्टीकरणार्थ पुनराचार्योअभहितवान्‌ । यदि उत्पादस्थितिभंगानामन्य- 
दुत्पादादिक संस्कृतलक्षणमिष्यते, तदा तेषामप्यन्यत्‌ तेषामप्यन्यत्‌ इत्यपयंवसान- 
दोषः स्थात्‌ु। सति च अपयंवसानदोषे, कि पूर्व स्थाद्‌ यत उत्तरकालमपर 
भवेदिति व्यवस्थाभावादसम्भव एवं उत्पादादीनामित्यभिप्रायः । अथवा--पूर्व॑ 
दूषणमुक्तम्‌, अधुना तु सामान्येनेति | नास्ति चेत्‌ तेन संस्कृता 
इति गताथंमेतत्‌ ॥ रे ॥ 
( 8, 48 ) अत्राहः साम्मितीया:-सन्ति चोत्पादादीनामुत्पादादय:, न च 
अनवस्थाप्रसंगः, लक्षणानुलक्षणानां परस्परनिष्पादकत्वात्‌ । पस्मादिह संस्क्ृतधर्म: 
शलः क्लिष्टो वा उत्पद्यमानः आत्मना पश्चदशः उत्पद्यते। स धर्मस्तस्य 
चोत्पाद: समन्‍्वागमः स्थितिज॑रा अनित्यता ,। यद्यसौ धर्म: क्लिष्टो भवति तस्य 
मिथ्याविमुक्ति: | अथ शुभः, तस्य संम्यग्विमुक्ति: | यदि नेर्याणिको भवति, तस्य 
तैर्याणिकता । अथ अनैर्याणिकः, तस्थ अनेर्याणिकता। इत्येष परिवार: | 
इदानोमुत्पादस्यथापर उत्पाद: यावदनैर्याणिकतानैर्याणिकतेत्येष परिवारस्य॑ 
परिवारः । तत्र यो5्यं मौल उत्पाद: स आत्मान विहाय अन्यांइचतुर्दश धर्मान्‌ 
जनयति | उत्पादोत्पादसंज्ञकस्तु अनुलक्षणभूत उत्पादो मौलमेवोत्पादं॑ जनयति | 
(8. 49) एवं यावदनैर्याणिकता चतुर्दश धर्मान्‌ न तिर्याणयति, न तन्लिर्वाणं 
ब्रापयतीत्यर्थ:। अनैर्याणिकतानेर्याणिकता तु न निर्याणयति । तदेवमुत्पादादी- 


नामनवस्थां परिदृरत्ताहु-- 


वरीक्षा ] क्त्तक्ष प्रकरणम्‌ ९३ 


उत्पादोत्पाद उत्पादों मूलोत्पाइउस्य केवलम्‌ | 
उत्पादोत्पादसुत्पादों मौलो जनयते पुनः ॥ ४ ॥ 


द्विविधों द्यत्यादः--एको मौल उत्पाद, अपरइच उत्पादोत्पादसंज्ञक:, 
उत्पादस्पोत्पाद इति कृत्वा | तत्र योअ्यमुत्यादोत्पादसंज्ञक उत्पाद:, स मूलोत्पा- 
दस्य केवलमुत्पादकः | त॑ चेदानी मुत्पादोत्पादाख्यमुत्पादं मौल उत्पादों जनयति । 
तदेवं परस्परनिवेर्तनादस्ति च॒ त्रिलक्षणी उत्पादादीनाम्‌, न चानवस्थाश्रसज्ज 
इति ?॥ ४॥ 

अन्रोच्यते- (8. 50) 

उत्पादोत्याद उत्पादों सुलोत्पादस्य ते यदि। 
मौलेनाजनितस्तं॑ ते स कथं जनयिष्यति ॥ ५ ॥ 

यदि तव उत्पादस्योत्पादों मूलोत्पादस्थ जनक इति मतम्रूु, स कथमिदानीं 
मौलेनोत्पादेनानुत्पादितः सन्‌ उत्पादोत्पादो मौलं जनयिष्यति 2 ॥ ५ ॥ 

अथ मन्यसे-उत्पादित एवं मौलेनोत्पादेन उत्पादोत्पादो मौलं ननयिष्यति ? 
एतदप्यसदित्याह- 

स॒ते मोलेन जनितो मौलं॑ जनयते यदि । 
मौल: स॒तेनाजनितस्तमुत्पादयते॑ कथम्‌ ॥ ६॥ 

स उत्पादोत्पादसंज्ञक उत्पादों मौलेन जनितो यदि मौलं जनयति, स मौल 
उत्पादोत्पादेनाजनितो5विद्यमान: कथमुत्पादोत्पादं जनयिष्यति ! तस्मान्मौलेन 
जनितः सन्‌ उत्पादोत्पादो मौलं जनयतीति न युज्यते | ततरच परस्परनिवृ॑त्य॑- 
निव॑तंकत्वाभावात्‌ स एव अनवस्थाप्रसज्ञ इति नास्त्युत्पाद; || ६॥ 

अत्राह-उत्पद्यमान एवं मूलोत्पाद उत्पादोत्पादमुत्पादयति, स एवोत्पादो- 
त्पादो मूलोत्पादं जनयिष्यतीति ? उच्यते- 

अयमुत्पद्यमानस्ते कामसुत्पादयेदिसम्‌ । 
यदीमसुत्पादयितुमजातः शक्नुयादयम्‌ ॥ ७॥ 

काममयं मूलोत्पांद उत्पद्यमान उत्पादयेदुत्पादमु, यद्ययमेव (8. 5) 
अजात: शकक्‍्नुयादपरमजातम्‌त्पादयितुम्‌ । उत्पद्यमानो हि नाम अनागतः। सच 
अजातः कफथमुत्यादयिष्यतीति न युक्तमिवेतादत्यभिप्राय: । एवमुत्पादो त्पादे5पि 
वाच्यम्‌ ॥ ७ ॥ 

अत्राह-नैव हिं. उत्पादस्यापर उत्पादो5स्ति यतोः्नवस्थाप्रसड्भ: स्यात्‌ । 
कि तहिं ? 

प्रदीपः स्वपरात्मानौ सम्प्रकाशयिता यथा। 
उत्पाद: स्वपरात्मानावुभावुत्पादयेत्‌ तथा ॥ ८ 0 


फ्क् 


ष्ड मध्यक्षफंशा स्त्रे | संस्क्ृत- 


यथा प्रदीप: प्रकाशस्वभावत्वादात्मानं प्रकाशयति घटादीं३च, एवमुत्पादोःप्यु- 
त्पादस्वभावत्वादात्मानमुत्पादयिष्यति, परं चेति ?॥ ८॥ 


उच्यते | स्यादेतदेवं यदि प्रदीप: स्वपरात्मानौ संप्रकाशयेत्‌ । न चैवस्‌ । 
यस्मात्‌- 
प्रदीपे नान्धकारो$स्ति यत्र चासो प्रतिष्ठित: । 
कि प्रकाशयति दीपः प्रकाशो हि तमोवधः ॥.९ ॥ 


इह॒प्रकाशों नाम तमसो वधः। तमदुच प्रदीपस्वात्मनि तावन्न 
सम्भवति, विरोधात्‌, यत्तमो निध्ततः स्वात्मप्रकाशकत्वं स्थात्‌। न चापि प्रदीपो 
यत्र देशे तिष्ठति तत्र तमो5स्ति, यत्तमो निधष्ततः प्रदीपस्थ परप्रकाशकत्वं 
(8. 52) स्यात्‌ ! अतो5॑पि नास्ति प्रदीपस्य स्वपरात्मप्रकाशकत्वम् | यदा 
चेवस्‌ू, तदा प्रदीपवदुत्पादस्थ स्वपरात्मोत्पादकत्व॑ न सम्भविष्यति--इति 
अयुक्तमेतत्‌ ॥ ९ ॥ 

अन्नाह- यदेतदुक्त 'प्रदीपे नान्‍न्धकारो$स्ति” इति,एतदसत्यन्धका रघाते युक्तमेव 
वक्‍तुम््‌ । यस्मात्तु उत्पद्यमानेनेव प्रदीपेन तमो निहतम्र्‌, तत्र प्रदीपे नानधकारो5स्ति, 
यत्र च प्रदोपो5स्ति, ततन्नाप्यन्धकारो नास्तीति युज्यते । यदि प्रदीपेन नानधकार- 
घातः कृतः, तदा अनुत्पन्ने इव प्रदीपे उत्पन्नेषपि घटादयों नोपलभ्येरन्‌, अन्ध- 
कारघाताभावात््‌ प्रागवस्थामिव | तस्मादस्त्येव अन्धकारधातलक्षणं प्रकाशन 
प्रदीपस्य । तच्चानेन प्रदोपेन कृतमिति ? उच्यते- 

कथमुत्पद्यममानेन प्रदीपेन तमो हतम्‌। 
नोत्पद्यममानो हि तम्मः प्रदीपः प्राप्नुते यदा ॥ १० 0 

इह आलोकान्धकारयोयॉगपद्याभावात्‌ प्रोप्तेरभाव: । यदा चेवं प्राप्तेरभावः, 
तदा कथं केन प्रकारेणेदानीमुत्पद्यमानेन प्रदीपेन तमो हतमिति युक्त परिकल्प- 
यितुस्‌ ? यस्माच्च एवमुत्पद्ममान: प्रदीपः तमो न प्राप्नोति, तस्मान्नैव अप्राप्त- 
त्वात्‌ प्रदीप: किड्य्चिदपि प्रकाशयतीत्यवसीयताम्‌ ॥ १० ॥ 

अथ मन्यसे-यथा अप्राप्तामेव अविद्यां ज्ञानं निहन्ति, अप्राप्तमेव रूप॑ चक्षुः 
पश्यति, अध्राप्तमेव अयः अयस्कान्तों मणिराकषंति, एवमेव अप्राप्तमेवान्धकारं 
प्रदीपो निहनिष्यतीति ? एतदप्यसारमित्याह- 


(8. 53) अप्राप्यैव प्रदोपेन यदि वा निहतं तमः। 
इहस्थ: सर्वलोकस्थं स तमो निहनिष्यति ॥ ११ ॥ 


यदि अप्राप्यैव प्रदीपेन तमो निहतम्‌, एवं सति, इहस्थ एवं प्रदीपः सर्वे- 
लोकस्थं तमो निहनिष्यति, अभप्राप्तत्वात्‌ समीपस्थमिवेत्यभिप्रायः । एतेन न्यायेन 
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ज्ञानेन अविद्याघात:, चक्षुषा रूपदर्शनम्‌, अयस्क्रान्तमणिना अयआकषंणमिव 
इत्येवमादिक साध्यसमं ज्ञेयम्‌ । 


अथ अप्राप्तावषि सत्यामयस्कान्तमणिप्रभृतीनां योग्यदेशावस्थानामेव स्वकार्य- 
कृत््वं भविष्यतीति चेत्‌ ? तदपि न युक्तम्‌ । अप्राप्तो हि सत्यां विप्रक्ृष्टदेशान्तरा- 
वस्थितवद०्यवहितदेशान्तरावस्थितवच्च अप्राप्तत्वाद्‌ योग्यदेशावस्थितानामपि 
पांग्यदेशावस्थितत्व॑ न युक्तमिति कुतो योग्यदेशावस्थितानां स्वकार्यकृत्त्वं 
प्रसेत्स्यति ! 


दृष्टमेतल्‍लोकत इति चेत्‌ ? नेतदेवस्‌ । यथा हि भवान्‌ परिकल्पयति न तथा 
लोके दृष्टम्‌ | यस्मात्‌ न लोक: प्राप्त्यप्राप्तिचिन्तामेवमादौ विषये5वतायं प्रदीपा- 
दीनां प्रकाशकत्वादिकं कल्पयति। यथोदितं तु विचारमनवतार्य प्रदीपेन तमो 
हतम्‌, चक्षपा रूपदर्शनम्‌, अयस्कान्तमणिना अथआक्षंणम्र्‌ इत्यादि इच्छति। 
पश्यतु वा लोक एवम्‌ | तत्त्वविचारकाले तु लोकस्थाप्रामाण्यान्न तेन बाधा 
शकयते कर्त॒म्‌ । एवं तावदप्राप्य प्रकाशनमयुक्तम्‌ । प्राप्तावपि विषयादियग्रहणम- 
युक्तमेव । प्राप्तिहि एकत्वे सति भवति | यदा चेकत्वं तदा स्वरूपवह॒र्शनाकर्षणा- 
दिक॑ नास्ति ॥ (8. 54) 


यद्यपि च-इयं प्राप्त्यप्राप्त्मादिचित्ता लौकिकव्यवहारे नावतरतीति 
निरुपपत्तिक॒त्वेत मृषाथ्थत्तादस्य, तथापि तत्त्वविचारेञ्तार्या, मा भूत्‌ परमार्थ- 
5पि निरुपपत्तिकपक्ष।भ्युपगम इत्यलं प्रसड्भे न ॥ ११॥ 


यदि च--स्वपरात्मानौ प्रदीप: प्रकाशयतीति परिकल्प्यते त्वया, तभसो5पि 
तहि प्रतपक्ष भूतस्य स्वपरात्मनो: श्रच्छादनं प्रकल्प्यताम्‌ ? इत्याह- 
प्रदीप: स्वप्रात्मानो सम्प्रकाशयते यदि। 
तम्रो5पि स्वपरात्मानौं छादयिष्यत्यसंशयम्‌ ॥ १२ ॥ 


प्रतिद्वन्द्रित्वात्‌ प्रदोपपत्‌ तमो5पि स्वपरात्मगतं व्यापारं करिष्पति, ततश्च 
परवदात्मानमपि छादयिष्यति | यदि च आत्मानं छादयेत्तमः, तस्यैवानुपलब्धिः 
स्यात्‌; घटादिवत्तमसा प्रच्छादितत्वातू्‌ । अत एवोक्तमार्योपाछिपच्छायाम्‌- 
“इह सासनि सूरमणीये प्रत्रजथा गृहिलिज्ल जहित्वा। (8.55) 
फलवन्तु भविष्यथ श्रष्ठा एष निदेशितु कारुणिकेन॥ 
प्रत्रजित्वा गृहिलिज्भ जहित्वा सर्वफलस्य भविष्यति प्राप्ति: । 
पुन धर्मतभाव तुलित्वा सर्वफलान फलान च प्राप्ति: || 
अलभन्‍्त फर्ं तथ प्राति ,आश्चरियं पुन जायति तेषास्‌। 
अहो$तिकारुणिको नरसिंहो सुष्ठुपदेशित युक्ति जिनेन” ॥ इति॥ 
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६६ मध्यमकश सत्र [ संस्कृत- 


(8, 56) तथार्यरल्‍ूकूटसत्रे -- 
यथा हि दीपो लयने चिरस्य कृतो हि गेहे प्रस्षेण केनचित्‌ । 
तत्रान्धका रस्य न भोति एवं चिरस्थितो नाहमितों गमिष्ये ॥ 
तमोन्धकारस्य न शक्तिरस्ति कृते प्रदापे न विगच्छनाय । 
प्रतीत्य दीप॑ व विनइःते तम उभयं पि शून्यं न च किञ्च मन्यति ॥ 
ज्ञानं तथा आय॑ प्रतीत्य नाख्रवं अज्ञान क्लेशोपचितं विगच्छति । 
संपक तेषां न कदाचि विद्यते ज्ञानस्य क्लेशस्य च नित्यकालम्‌ ॥ 
(8. 57) ज्ञानं न कल्पेति अज्ञानु नो भवेत्‌ ज्ञानं प्रतीत्येव विनश्यते तमो | 
भयं पि अग्राह्म खपुष्पसंनिभभ ज्ञानं तथाज्ञानु भयं पि शून्यस्‌ ॥ इति ॥१२॥ 
किद्यान्यतु-इहायमुत्पादो यद्यात्मानमुत्पादयेत्‌, स उत्पन्तो वा स्वात्मान- 
मुत्पादयेत्‌ ? अनुत्पन्नो वा ? उभयथा च नोपपद्मते इत्याह- 
अनुत्पन्नोध्यमुत्पाद: स्वात्मानं जनयेत्‌ कथम्‌ । 
अथोत्पन्नो जनग्रतें जाते कि जन्‍्यते पुनः ॥ १३॥ 
यदि अनुत्पन्न उत्पाद: स्वात्मात्तमुत्पादयेत्‌, मण्डूकजटाशिरोमणिरप्यात्मान- 
मुत्पादयेत्‌ | अथ उत्पन्न उत्तादयेत्‌, किमुत्यन्तस्थापरेणोत्पादेन प्रयोजनमिति ? 
एवं तावदुत्पाद आत्मानं नोत्यादयति ॥ १३ ॥ 
इदानीं परमपि यथा नोत्यादयति तथा प्रतिपादयन्ताह- 
नोत्पद्यमानं नोत्पन्नं नानुत्पस्तं कथंचन। 
उत्पयते तथाख्यातं ग़म्पमानगतागते: ॥ १४॥ 
(9. 58) यदि हि किड्विदुच्पग्येत तद॒त्पाद उत्पादयेत्‌ । न तु किच्विदुत्तययते 
अध्वत्रयेध्प्युत्तादासंभवात्‌ । एनच्च «म्यमानतागतेः प्रागेवोक्तम्‌ | तत्र यया गतं न 
गम्यते, अतोतवतंमानयोत्रिरोधात्‌ | नाप्यगत॑ गम्यते, अना।तवत॑मानयो- 
विरोधातू । नापि गम्यमानं गम्यते, गतागतव्यतिरिक्तगम्यमानानुपलम्भादि- 
त्युक्तम्‌। एवमुलद्यमानों भावों नोलद्यते, उत्तन्‍्तानुल्लन्तव्यतिरेकेणोत्वद्यमाना- 
भावात्‌ | उत्नन्तो5वि नोत्यद्यते, अतोतवर्तमातयोत्रि रोबात्‌ । उल्नन्न इत्युयरंतो- 
त्ैत्तिक्रिय उच्यते, उत्लदद्यत इति वर्तमानक्रियाविष्ट: | ततब्च 'उत्पन्‍्त उत्यद्यते' 
इत्यूच्यमाने अतीतवतंमानयोरेकक्रा लता स्यात्‌ | अनुत्वन्नो5पि नोत्यद्यते, अनागत- 
वर्तमानयोविरोधात्‌ । तस्मादुत्पाद: परमुत्पादयतीति न युक्तम्‌ ॥ १४ |। 
अत्राह-उत्पद्यमानमेवोत्यथ्यते नोत्पन्तम्‌, नाप्यनुत्पन्तमिति| अथ मन्यसे- 
उत्पन्‍्नानुत्पन्तव्यतिरेकेण उत्तद्यमानास+भवान्नोतद्यमानमुत्पद्यत इति ? एतच्च 
नास्ति, यस्मादिह उत्तत्तिक्रियायूक्तम॒त्पद्यमानमिति व्यपदिश्यते | तस्मादुत्पत्तौ 


परीक्षा | रूप्नमं प्रकरणम्‌ ६७ 


सत्यामुर्त्पत्ति प्रतीत्य उत्पद्यमानसिद्धे: उत्द्यमानमेवोत्पयते, तच्चोतद्यमान- 
मुत्गाद उत्पादबतोति ? उच्पते- 
उत्पद्यमानमुत्पत्ताबिंदं न क्रमते यदा । 
कथमुत्पद्यमानं तु प्रतीत्योत्पत्तिमुच्यते ॥ १५ ॥ 
यदुक्तम-उत्त्पत्ति प्रतीत्य उत्रद्यमानं भवर्ति, तच्चोत्पद्यत इति | ननु विशेषत 
एतद्गक्तव्यं स्थात्‌-अस्योर्ल्पत्ति प्रतीत्य इदं नामोत्यद्यमानं॑ भवतीति। न चेव- 
मच्यते | न हि तदुत्पद्यमानं विश्ञेषतों निर्धा रथितु शक्यते--इदं तदुत्पय्यमानमिति, 
अनुत्पन्नत्वात्तन्निमित्तग्रहणत:। ततझ्च उत्पद्ममानसम्भवादुरत्पत्ति- (8. 59) 
क्रियापि नास्तीति। कथमस्त्यामुत्पत्ती तां प्रतीत्य उत्पद्यमानस्यात्‌ ! 
तस्मादुत्पद्यमानमुत्पद्यते, तच्च उत्पाद उत्पादयती त्ययुक्तम्‌ ॥ १५ ॥ 
अन्राह-अहो बत अहमतीव भवतों दृष्टादृष्टपदार्थनिरपेक्षादत्यन्तबास्तिकाद्‌ 
बिभेमि, यो हि नाम भवांस्तथागतप्रवचनव्याख्यानव्याजेन दूषणमात्रकोशल- 
मेवात्मनः प्रकटयन्‌ परमर्षिगदितमिदम्प्रत्ययताप्रतीत्यसमुत्पादलक्षणं परमार्थ॑ंसत्यं 
तथ्यगतानां निहन्ति | इह भगवता तथागतेन प्रकृतीश्वरस्वभावकालाणुना रायण- 
जैमिनिकणादकपिलादितीथंकरकर्तवादनिरासेन  सर्वभावनां तत्त्वमादर्शितम्‌, 
बदुत 'अस्मिन्‌ सति इदं भवति', अस्योल्ादादिदमुत्द्यते', यदुत ' अविद्याप्रत्यया: 
संस्कारा:' इत्याद्यविपरीतं प्रतीत्यसमुत्पादं प्रकटयता । तस्य च त्वया ' नोत्यद्य- 
मान नोत्यस्नं नानुत्यन्नस्‌” इत्यादिना दूषणं विदधता तथाग़तजनन्या: प्रतौत्य- 
समृत्पत्तिमातुवंध एवाचरित इत्यर्ल भवता सर्वनास्तिकेन त्वप्रेति ? उच्यते; नाहं 
सकलदशबलजननीं प्रतीत्यसमुत्पत्तिमातरं निहन्मि | भवानेव तु परमगम्भीर- 
प्रतीत्यसमुत्पादाधिमुक्तिविरहाद्‌ विपरीत तदर्थभवधाय॑ अस्माकमेव अधिलय॑ 
करोति। ननु च इदं प्रतीत्येदं भवति' इत्येवमभिधानेन भगवता तथागतेन 
. निःस््रभावल्वमेव सर्वधर्माणां स्पष्टमावेदितम्‌ । यस्मात्‌- 
प्रतीत्य यद्‌ यद्‌ भवति तत्तच्छान्तं स्वभावतः । 
यो हि पदार्थों विद्यमान: ल सस्वभावः स्वेनात्मना स्वं स्वभाव- (8. 60) 
मनपायन ब्िभति | स संविद्यमानत्वान्नैवान्यत्‌ कि ऊचदपेक्षते नाप्युत्पय्यते---इति 
कृत्वा सस्वभावभावाभ्युपगमे सति कुतः प्रतीत्यसमुत्याद इति भवतेव सस्वभावतां 
भावानामभ्यप्गच्छता स्॑था प्रतोत्यसमुत्पाद एव शाधितो भवति। ततश्च 
परमधर्मबुद्धदर्शनमपि बाधित॑ भर्वाति; “यः प्रतोत्यसमुत्पादं पश्यति स धर्म पश्यति, 
यो धर्म पश्यति स बुद्धं पश्यति” इत्यागमात्‌ | मया तु यत्रतीत्य बीजाख्यं कारणं 
यद्भवत्यडूराख्य॑ कार्यम्र, तच्च उभयमपि शान्‍्तं स्वभावविरहितं प्रतीत्यसमुत्पन्नं 
३2०४४ सवंथा भगवतां तथागतानां प्रतीत्यसमुर्त्पत्तिमाता द्योतिता भवति | 
एवम्‌, 


६८ मध्यमकशास्त्रे [ संस्क्रत- 


तस्मादृत्पद्यमानं च शान्तमुत्पत्तिरेव च।॥ १६। 
इति स्फूटमवसीयताम्‌ ॥ १६ ॥ 
अत्राह-यदुक्तम््‌ 
_उत्पद्ममानमुत्पत्ताविदं न क्रमते यदा | 
कथमुलद्यमान तु प्रतोत्योत्पत्तिमुच्यते |” (म. श्ञा. १-१५) 
इति ? तदयुक्तम्‌; यस्मादिदमुत्यद्यमानमित्येव सम्भवति | तथा हि घटोत्पत्ति 
प्रतीत्य घट उत्पद्यमानों भवति, तंच उत्वद्यमानमुत्पाद उत्पादयतीत्युच्यते । 
एतदप्ययुक्तम््‌; यस्मात्‌- 
यदि कश्चिदनुत्पन्नो भावः संविद्यते क्वचित्‌ । 
उत्पद्येत स कि तस्मसिन्‌ भाव उत्पद्यतेइसति | १७॥ 


( 9. 6) ) यदि कर्चिदनुत्पन्तः उत्पादात्‌ पूर्व घटो नाम क्वचित्संविद्येत स 
उत्पत्तिक्रियां पतीत्योत्पद्येत | न चैव॑ करिचिदुत्पादात्पूव॑ क्वचिदस्ति | तस्मिन्न- 
सति घटे किमुत्पद्यते ! 
अथ स्यात्‌-ययुत्यादात्‌ पूर्व घटो नास्ति, तथापि उत्पन्न: सन्‌ घटसंज्ञां प्रति- 
लप्स्यते, तद्भाविन्या संज्ञया न दोष इति ? एतदप्ययुक्तम््‌; यदि हि उत्पक्तिक्रिया 
प्रवर्तेत, तदा वतंमानीभूतो भावो घटाख्यां प्रतिलमभेत | बदा तु अनागतभावा- 
सम्बन्धेन क्रियाया अप्रवृत्तिः, तदा कुतों वर्तमानता ? अथ अधघटाश्रयेण क्रिया 
प्रारम्थेत, तद्बक्तव्यमू-यौ3सौ अघट: स कि भवितुमहंति पट: ? उत नैव किड्चित्‌ ? 
यदि पट उत्पद्यमानः स कथमुत्पन्तन: सन्‌ घटो भविष्यतीति | अथ नैवं किंचित्‌, 
कर्थ तदाश्रया क्रिया प्रवतंतें ? कथं वा स उत्पन्तः सन्‌ घटो भवेत्‌ ? इति स्वंथा 
भावितत्वकल्पनाप्ययुक्ता | तस्मादुत्यद्यमानमप्युत्यादो नोत्पदयतीति सिद्धम ॥१७॥ 
अपि च--एवं न युज्यमानायामप्युत्यद्यमानस्थोत्सत्तौ भवतों मतमभ्युपे- 
त्योच्यते- 
उत्पच्यमानमुत्पादों यदि चोत्पादयत्ययम्‌ । 
उत्पादयेत्‌ तमुत्यादमुत्याद: कतमः पुनः ? ॥ १८ ॥ 
( 9. 02 ) यद्यपि उत्पद्यमानं पदार्शमुत्पाद उत्पादयेद्‌ भवन्मतेन, इदं तु 
वक्तव्यसु--तमिदानी मृत्याद: कतमो5पर: उत्पादमुत्पादयिष्यतीति ? ॥ १८॥ 
अथ स्यात्‌-उत्पादस्थापर उत्पाद उत्पादक: परिकल्प्येत, तदा अनवस्था- 
दोपप्रसड्भ इत्याह- 
अन्य उत्पादयत्येन॑ यद्युत्पादोइनवस्थिति: । 
एतच्चोक्तम्‌। अथ न|स्यापर उत्पाद इष्यते, नन्वेवं सति बिना उत्पादेन 


५3 
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उत्पाद उत्पद्यते इत्येव॑ प्राप्नोति | ततर्च उत्पादोत्पाद्यानामपि पदार्थानां विनैबो- 
त्पादेन उत्पत्तिरस्तु भावत्वादुत्पादवदिति प्रतिपादयन्नाह- 
अथानुत्पाद उत्पन्नः सर्व॑मुत्पद्यते तथा ॥ १९ ॥ 
इति ॥ १९ ॥ 
अपि च--उत्पाद आत्मानं परांड्चोत्पादयति' इत्यत्र पक्षे दषणमेव न 
वक्तव्यमघुनास्माभि: | यस्मादत्र पक्षे दूषणम्‌- 
सतइच तावदुत्पत्तिरसतशच न युज्यते । 
न सतश्चासतदचेति पृब॑भेवोपपादितम ॥ २० ॥ 
“नेवासतो नेव सतः प्रत्ययो5थंस्य यज्यते'' | [म. शा० १-८] इति 
“न सनन्‍्नासन्न सदसन्‌ धर्मो निव॑तंते यदा” | [म. शा०१-९] 
इत्यादिना उत्पादों निषिद्ध एव पूर्वम । ततश्चेवमुत्पादे निषिद्धे उत्पदयमान- 
मुत्पाद उत्पादयति, स्वपरात्मानौ वा उत्पादयतोत्यस्या: कल्पनाया नास्त्येवावतार 
इति कुत एतत्सेत्स्यति--'उत्पाद उत्यय्यते, उत्पद्यमानमुत्यय्यते, स्वप- (8. 63) 
रात्मानौ चोत्पादयति' इति ॥ २० ॥ 
कि चान्यत्‌-इहायमुत्वाद: परिकल्प्यमानः निरुध्यमानस्यथ अनित्यतानुगतस्य 
वतमानस्य वा भावस्य परिकल्प्यते ? अनिरुध्यमानस्य वा अतोतानागतस्यानित्य- 
ताविरहितस्य ? उभयथा च नोपपद्मते इत्याह- 
निरुध्यमानस्योत्पत्तिन॑ भावस्योपयद्यते । 
यश्चानिरुध्यसानस्तु स भावों नोपपद्यते ॥ २१ ॥ 
तत्र निरुध्यमानस्य वतंमानस्य विद्यमानत्वादत्पादों नोपपदयते | अनिरुध्य- 
मानस्यापि विनाशरहितस्य अतीतानागतस्य भावलक्षणविलक्षणस्य खपुष्पस्येव 
नास्त्युत्पाद इति ॥ २१ || 
एवं भावानामुत्यादाभावं प्रतिपाद्य अतः पर स्थितिबिचार्यते-- 
अत्राह-विद्यत एवं भावानामृत्पाद:ः, तद्भावभाविधमंसद्भावात्‌ । नानुत्य- 
ननस्य स्थिति: सम्भवतोत्युत्पादभावेन स्थितेर्भावात्‌ । स्थितिरुत्यादभावभाविनी 
भवति | तस्मादुत्यादो5प्यस्ति, तद्भावभाविधर्मसद्भावात्‌ । इह यन्नास्ति, न 
तदभावभाविधमंसद्भाव:, तद्यथा गगनकुसुमसौरभ्यस्येति ? उच्यते; स्याद्त्पाद 
यदि तद्भावभाविती स्थितिरेव स्यात्‌ ! न त्वस्ति | तदेवम्‌- 
न स्थितभावस्तिष्ठत्यस्थितभावो न तिष्ठति । (8. 64) 
न तिष्ठति तिष्ठमानः, 
तंत्र-स्थितं न तिष्ठत; तत्र स्थितिक्रियानिरोधात्‌ । अस्थितभावो5पि न 
तिष्ठति; स्थितिरहितत्वात्‌ । तिष्ठमानमपि न तिष्ठति; स्थितिद्रयश्रसड्भात॒, 
स्थितास्थितव्यतिरिक्तसंतिष्ठमानाभावाच्च । अपि च-- 
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को5नुत्पन्नइच तिष्ठति ॥ २२॥ 
इहोत्पादप्रतिषेधात्‌ को5सावनुत्पन्तः पदार्थों यस्तिष्ठेदिति सबंधा नास्ति 
स्थिति: ॥ २२ ॥ 
अपि च--इयं स्थितिनिरुध्यमानस्य भावस्य स्थात्‌ ? अनिरुध्यमानस्प वा ? 
उभयथा च न युज्यते इति प्रतिपादयन्ताह- 
स्थितिनिरुध्यमानस्य न भावस्थो पषद्य ते € 
यश्चानिरुध्यमानस्तु स भावों नोपपद्चते ॥ २३ ७ 
निरुध्यमानस्य निरोधाभिमुखस्थ ताव:ड्भरावस्य विरोधिनी स्थिति सम्भ- 
वति। यश्चाप्यनिरुष्यमान: स भाव एवं न भवति, कुतस्तस्य स्थितिभे- 


विष्यति !॥ २३॥ 
(8, 65) अपि च--जरसा मरणेन च सर्व एव भावाः क्षणमपि न 


त्यज्यन्ते । यदा चेतदेवम्‌, तदा जराम रणविरोधिन्याः स्थितेभविषु प्रवुत्व्वकाश 
एव नास्तीति प्रतिपादयन्ताह- 
जरामरणधर्मेधषु. सर्वभाव्षु. सबंदा। 
तिष्ठन्ति कतसे भावा ये जरामरणं बिना।। २४॥ 
के हि नाम जरामरणरहिता भावा येषां स्थिति: स्यात्‌ ? तस्मान्नास्त्येव 


स्थितिरित्यभिप्राय: ॥ २४ ॥ 
यदि च, अस्याः स्थितेरन्या वा स्थिति: स्थित्यर्थ परिकल्प्येत ? स्वयं वा 


स्वात्मानं स्थापयेत्‌ ? उभयथा च न युज्यते इत्याह- 

स्थित्यान्यया स्थिते: स्थान तयैव च न युज्ण्ते । 

उत्पादस्य यथोत्पादो नात्मना न परात्मना ॥ २५ ॥ 

'अनुत्पन्नोथ्यमुत्पाद: स्वात्मानं जनयेत्‌ कथम्र्‌! ( मन शा० ७.१३ ) इत्यादिना 

यथा “उत्पाद आत्मानं न जनयति' इत्युक्तम्‌, एवं स्थितिरपि नात्मानं स्थापयतीति 
वक्तव्यम्‌ । 

अस्थिता स्थितिरेषा चेत्‌ स्वात्मानं स्थापयेत्‌ कथम्‌ । 

स्थिता चेत्‌ स्थापयत्येषा स्थितायां स्थाप्पतेडथ किम ॥ 
इति योज्यस्‌। यथा च-- 
(8. 66) “अन्य उत्पादयत्येनं यद्युत्पादो$नवस्थिति:/-हइत्युत्यादे व्याख्यातम्ु, 
एवं स्थितावपि व्याख्येयस्‌-- 

अथान्या स्थापयत्येनां स्थितिय॑द्यनवस्थिति: । इति । 


एवं स्थितिरपि न युक्ता। अत एवोक्त॑ भगवता-- 
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“अस्थिता हि इसमे धर्मा: स्थितिब्चेषां न विद्यते । 
अस्थितिः स्थितिशब्देन स्वभावेन न विद्यते ॥ 
न स्थितिर्नाप चो जातिलेकनाथेन दंशिता। 
लोकनाथं विदित्वेवे समाधि तेन जानथ' || इति ॥ 
उक्त च आर्यसचयंगाथासु -- 
“आकाशनिश्चित समारुत आपखन्धो 
तन्निश्चिता इय मही पृथिवी जगच्च । 
सत्त्वान कर्मउपभोगनिदानमेव (8. !67) 
आकाशथानु कृत चित्तम एतमथंम ॥ 
पावत्‌-- 
स्थान मयानु अयु थ नु जिनेत उक्तो” ॥ इति तरिस्तर: ॥ २५ ॥ 
अन्नाह- विद्येते एव स्थित्युत्पादौ; तत्सहचारिधमस:द्भावात्‌। इह उत्पाद- 
स्थितिलक्षणलह॒चा रिणी संस्क्ृतानामनित्यतास्ति | तस्मा।त्स्थत्युत्वादावषि स्तः 
इति ? उच्चते; स्यातां स्थित्युलादी, यदि अनित्यतेव स्थातु। न त्वस्ति। 
कथमिति ? यस्मात्‌-- 
निरुध्यते नानिरुठ् न निरुद्धं निरुध्यते । 
तथापि निरुध्यमानं किमजातं निरुध्यते ॥ २६ ॥ 


यदि अनित्यतेति काचित्स्थात्‌, सा निरुद्धस्य भावस्य अनिरुद्धस्य वा निरुध्य- 
मानस्य वा स्यात्‌ | तत्र 'निरुद्धं निरुध्यत' इति न युक्तम्‌, अतीतवतंमानयो वि रो- 
धात्‌ । अनिरुद्धमपि न युक्तम्‌, निराधावरहितत्वातु; यदनिरुद्धमेव तत्कथं निरुध्यत 
इति परस्पर/वरोधान्च । तथाप तिरुध्यमानं॑ न॒ निरुध्यते इत्यनेन 
सम्बन्ध.। निरुध्यमानमपि न निरुध्यते; निरुध्यमानाभावात्‌, (8. 68) 
निरोधद्वयप्रसज्भाच्च | यतदचेवं त्रिष्वपि कालेषु निरोधासम्भव:, तस्मान्नास्त्येव 
निरोध इति कुतस्तत्सह॒चारिस्थित्युत्यादसम्भव: स्यात्‌ ! अपि च- प्र गुत्पाद- 
प्रतिषेधादसम्भव एवं निरोधस्येत्याह--किमजातं निरुष्यते इति ॥ २६॥ 
अपि च--अय॑ निरोध: स्थितस्य वा भावस्य स्थात्‌ ? अस्थितस्य वा ? 
उभयथा च न युज्यते इत्याह-- 
स्थितस्य तावद्‌ भावस्य निरोधो नोपपच्ते । 
स्थितस्य निरोधविरुद्धस्थ नास्ति निरोधः। 
नास्थितस्यापि भावस्य निरोध उपपद्यते ॥ २७॥ 


अस्थितस्य अभावस्य अविद्यमानस्थ निरोधों नास्ति, इति सवस्था नास्ति 
निरोध: ॥ २७ ॥ 
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कि चान्यत्‌ | यदि इह निरोध: स्यातु, स तप्रेवावस्थया तस्या एवावस्थाया: 
स्थात्‌ ? अन्यया वा अन्यस्था अवस्थाया: स्थात्‌ ? सर्वथा च नोपपद्मयते इति 
प्रतिपादयन्ताह -- 
(8. ।69) तयैवावस्थयावस्था न हि सेव निरुध्यते । 
अन्ययावस्थयावस्था न चान्येव निरुध्यते ॥ २८॥ 
तयेव तावत्‌ क्षीरावस्थया सेव क्षीरावस्था न निरुध्यते; स्वात्मनि क्रिया- 
विरोधात्‌ । नाप्यन्यथा दध्यवस्थक क्षीरावस्था निरुध्यते। यदि हि क्षी रदध्य- 
वस्थयोर्योगण्य॑ स्यात्‌ स्थात्‌ त्योविनाइ्यविनाशकभाव: | न तु दध्यवस्थायां 
क्षीरावस्था अस्ति | यदा च नास्ति, तदा कामसतीं विनाशयेत्‌ ! यदि विनाशयेत्‌, 
खरवियाणतोक्ष्गतामपि विनाशयेत्‌ । तस्मादन्ययाप्यवस्थया नेवरान्यावस्था 
निरुध्यते || २८ ॥ 
अत्राह--यद्यपि तयेवावस्थया सेवावस्था, अन्यया वा अवस्थया अन्यावस्था 
न॒निरुध्यते, तथापि क्षी रावस्थायास्तावन्निरोधो5स्ति, ततरच उत्पादो5पि 
स्थादिति ? उच्चते; आगे बत अतिजडतामात्मनों भवान्‌ प्रकटयति ! ननु च 
पूर्वोक्तिन न्यायेन 
यदेव॑ सर्वंधर्माणामुत्पादों नोपउद्यते। 
इत्युक्तम, 
तदेव॑ सर्वधर्माणां निरोधो नोपपद्यते ॥ २९ ॥ 
इति स्फुटतरमेत्र प्रतिपादितं भवति || २९ || 


अपि च--निरोधो नाम यदि करिचित्‌ स्थातू, स सतो वा भावस्थ स्थात्‌ ? 
असतो वा ? तत्र-- 


( 8. 70। सतश्च तावड्भावस्थनिरोधो नोपपद्ते । 

स्वभावादप्रच्युतस्य भावस्थ निरोधो न युक्त: । यस्मात्‌-- 

एकत्वे न हि भावश्च नाभावइचोपपद्यते ॥। ३० ॥ 

निरोधो हि नाम अभाव:! स यस्य भवति, स नेव भवति | ततश्च 'सतो 
भावस्य निरोधः' इति ब्रुवता भावाभावयोरेकाधिकरणता अभ्युपगता भवति। 
एकत्वे सति उभय॑ न ग्रज्यते | यदि तदानों भाव: स्थातू, तदा निरोधेनाभावेना- 
वेशाद्‌ भावव्यपदेशो5य क्त: | अथ अभाव:, सोः्प्यस्य न युज्यते; अभावविरोधिना 
भावरूपेगावियोगा[। तस्परादेऋत्वे सति भावाभावयो: स पदार्थों नैव भावों 
नाप्यभाव इति युज्यते | अथवा, परस्परविरुद्धत्वादालोकान्धका रवदेकत्वरे सति न 
हि. भावश्च नाभावद्चोपउद्यते ! एवं तावत्‌ सतो भावस्य निरोधो न 
युक्तः)॥| ३० ॥ 


थरीक्षा | सप्तमं प्रकरणम ७३ 


इदानीसू-- 
असतोषपषि न भावस्य निरोध उपपचद्यते । 
थविद्यमानस्यथाभावस्य न विनाशो5स्ति; वन्ध्यांतनयस्येव अविद्यमानत्वात | 
अत एवाह-- 
न टितोयस्थ शिरसइछेदनं विद्यते यथा ॥ ३१॥ 
प्रसिद्धासत्त्वस्येव नराणां द्वितीवस्थ शिरसो दृष्टान्तत्वेनोपादा- (8. 7) 
नान्निर्देशापूर्णत्वान्तास्ताति नोपात्तम्‌ | तदेवमसतो भावस्यथ निरोधो न सम्भवति, 
सतो5पि न | यह्चो भयथापि न सम्भवति, स केनात्मना स्थित: ! नास्त्येव निरोध 
इति प्रतीयताम्‌ ॥| ३१ ॥ 
किज्चान्यत्‌ | यदि “निरोधों नाम भावानां निरोधकः” इति कल्प्यते, तस्येदानीं 
किमन्यो निरोध इष्यते ? उत न ? यदि इष्यते तन्‍न युज्यते; 
न स्वात्मना निरोघो5स्ति निरोधो न परात्मना । 
कथं पुनर्नास्ति ? इति प्रतिपादयन्नाह-- 
उत्पादस्थ यथोत्पादो नात्मना न परात्मना ॥। ३२॥ 
तत्र यथा-- 
“अनुत्पन्नोअ्यमुत्पाद: स्वात्मानं जतग्ेत कथम्‌” | 
इत्यादिना उत्पाद: स्वात्मान नोत्पादयति, एवं निरोधो5पि स्वात्मानं न 
निरोधयति | कथमिति ? उच्यते - 
अनिरुद्धो निरोधोथ्य॑ स्वात्मानं नाशयेत्‌ कथम्‌ | 
अय नष्टो नाशयति नुष्टे कि नाइ्यते पुनः ॥ 
इति सममुत्पादेन वक्तव्यम्र | एवं च स्वात्मना न निरोधो5स्ति । (8. | 2) 
निरोध इदानीं परात्मनापि नास्ति | क्थम्‌ ? तत्र यथा उत्पादे गदितम--'अन्य 
उत्तादयत्येनम्‌” ( म. शा. ७-१९ ) इत्यादि, एवं निरोधे5पि व क्तव्यमू--- 
'अन्यो विनाशयत्येनं नाशों यद्यनवस्थिति:। 
अथाविनाओझो नष्टोथ्यं सर्व नह्यतु ते तथा' ॥ इति । 
तदेवं परात्मनाषि निरोधों न सम्भवतोति नास्ति निरोधस्य निरोध: ॥ 
अथ मन्यसे--नतास्त्येव निरोधस्थ निरोध इति, तदयुक्तम्‌ | यदि हि निरो- 
धस्य निरोधो न स्यात्‌, तदा निरोधर हतत्वात्‌ संस्कृतलक्षणमवहीयते | तदेव 
यदि विनाशस्य विनाश: परिकल्प्यते, तथापि न युक्तो विनाश:। अथ न॑ परि- 
कल्प्यते, तयापि न यक्त इति। कथ॑ त्विदानीं विनाशो योक्ष्यते परस्य! अथ 
स्यात्‌-तथापि एवमेव विचारे सति विनाशों भवतो<5पि न युज्यते, ततो य 
उभयोदोंषः, न तेनेकश्चोद्यो भवतीति ? उच्यते। नैवेदं चोद्यं ममापतति। 


७४ मध्यमकशा सत्र [ संस्कृत- 
कि कारणस्‌ ? ये स्वात्मना निःस्वभावा भावा:, हे च नि.स्वभावा एवं सन्‍्तो 
बालानामिदंसत्याभिनिवेशिनां >यवहा रपथ्मुपयान्ति अविचा रप्रसिद्धेनैव न्यायेनेति 
तेषु नास्ति यथोदितविचा रावता रोउस्माकम्‌ | मायास्वप्तगन्धवंनगरादिवत्त 
लौकिका: पदार्था निरुपपत्तिका एवं <स्तः सर्वलोकस्याविद्यातिमिरोपहतमति: 
(8. 73) नयनस्य असिद्धिमुपणता इति परस्परापेक्षयेव केवल प्रसिद्धिमुपगता 
बाले रभ्युपगम्यन्ते । यथोक्त शतके-- 
हे अलातचक्रनिर्माणस्वप्नमॉयाम्बुचन्द्रके: | 
धूमिका-त:अतिश्रुत्कामरीच्यश्रे: समो भवः” ॥ [ चतु:श० १३.२५ ] 
तस्मात्‌, सति उत्पादे उत्पाद्यम्र, सति उत्पाे उत्पाद:। सति निरोधे निरो- 
ध्यम्रू, सति निरोध्ये निरोधः इत्येवं लौकिकस्य व्यवहा रस्थाभ्युपगमात्कुतोउस्मत्क्षे 
समप्रसज्िता भवितुमहंति ! 
यस्तु विनाशस्य अह्ेतुकत्वम भ्युपेत्य क्षणिकतां संस्काराणामाह, तस्य निर्ेंत॒- 
कत्वातू खपुष्पवद्विनाशाभावात्‌ कुत: क्षणिकत्व भावानां सेत्स्यति, कुतो विनाश- 
रहितानां संस्कृतत्वमपीति सब॑मेव असमजञ्ञस॑ तस्य जायते | जातिप्रत्ययं जरामरणं 
संस्कृतलक्षणानां च॒ संस्कारस्कन्धान्तर्भावं वर्णयता भगवता ननु सहेतुकत्वं 
स्पष्टमादशितं विनाशस्य । जातिमात्रापेक्षत्वाच्चास्य क्ष॥ भड्जी5पि सुखसाध्य इति 
सर्व सुस्थं जायते ॥ 


(8. 74) अथ स्थात्‌-विनाशो हि नाम अभाव:, यहच अभाव*, कि तस्य 
हेतुनां कर्तव्यम्‌ ! अतो निर्हेतुको विनाश इति। ननु च भावेड॑पि हेत्वभावप्रसंगो 
भवति। भावों हि नाम विद्यमानः, यदच विद्यमान: तस्य च कि हंतुना 
प्रयोजनम्‌ ! न हि जात॑ पुनरपि जन्यते | तस्मात्‌ सवंत्रेव हेत्वभावप्रसंगाद- 
पुक्तमेतत्‌ ॥ 

अपि च--यथा उत्पाद: सहेतुक; पूव॑नभावात्‌ पश्चाच्च भावात्‌, 
एवं विनाशोष्पीष्यताम। विनाशा हि. न 4 स्वंदा भवतति, 
उत्पादात्‌ पृर्व॑मभावात्‌ पश्चाज्च भावात्‌। यच्चोच्पते--यश्चाभाव: तस्य 
कि हेतुना कतंव्यमिति ? त युक्तमु; यस्मान्न वयं विनाशस्य हेतुना किडिचचत्क्रिय- 
माणमिच्छाम:, कि तहिं ? विनाश एवं क्रियते इति वर्णयामः ( नन्वेवं सति क्रिय- 
म्राणत्वाद्विताशो्षपि भाव: प्राप्तोताति चेतु ? इष्यत एवेतत्‌। विनाशो हि स्वरूपा- 
पेक्षया भाव:, रूपादिधमंनिवृत्तिस्वभावत्वात्‌ तु न भावः। अपि च-- मरणमपि 
द्विविधकायंप्रत्युपस्थापनं संस्क्रारविध्वंसनं च करोति | “अपरिज्ञानानुपच्छेद॑ 
च" इत्यागमात्‌ कथं न सहेतुको विताशः ! अपि च --कल्पिताभावलक्षणायाश्र' 
[9. 75] शून्यताया: परेण भावरूपतामभ्युपगच्छता कथमभावरव भावत्व॑ 


वमाकमबुलक्ाक- 


परीक्षा ] सप्तमं प्रकरणम्‌ ७ष्‌ 


नाभ्युपेतं भवति ? भावत्वान्च कथमसंस्क्ृतत्वं श्न्यताया: स्यात्‌ ? अतः सर्वमभ्यु- 
पेतं विहीयते भवता । अत एवं वक्ष्यति-- 
“भवेदभावों भावश्व निर्वागमुभय॑ कथस । 
न संस्क्रृतं हि निर्वाणं भावाभावौ च॒ संस्क्ृतौ”” ॥ [म० शा०-२५ १३] 
इत्यलं प्रसज्भेन । प्रकृतमेव व्याख्यास्थाम: ॥ ३२ |। 
अत्राह--यदि उत्पादस्थि।तभज्ाः संस्क्रतस्य निषिद्धा:, तथापि संस्क्रृतमस्ति 
विशेषलक्षणयुक्तम्‌ | तथाहि काठिन्यादिकं च॒ तस्य विशेषलक्षणमुपदिश्यते । 
तस्मात्‌ संस्कृतस्य सद्भावात्‌ तल्लक्षणमप्यस्तीति ? उच्यते; स्यादेव॑ (8, 76) 
यदि संस्क्ृतमेव वस्तु स्थात्‌ । कुतः ? यस्मात्‌-- 
उत्पादस्थितिभड्भगनामसिद्धेर्नास्ति संस्कृतम्‌ । 
यदा यथोक्तेन न्‍्यायेन उत्पादस्थितिभंगा एव निषिद्धा:, तदा कुतः संस्कृत॑ 
वस्तु तद्विशेषलक्ष णमप्यस्तीति ! 
अत्राह-विद्यत एव संस्क्रतम॒, तत्प्रतिपक्षासंस्कृतस-्भावात्‌ ? उच्यते; 
स्यादेतदेवम्‌, यदि असंस्क्रतमेव स्यात्‌ | यस्मात्‌ु-- 
संस्क्ृतस्थाप्रसिद्धों च कथं सेत्स्यत्यसंस्कृतम ॥३३॥ 
अत्रेके 'आकाशाप्रतिसंख्याति रो धनिर्वाणान्य संस्कृतानि'इति कल्पयन्ति । अपरे 
शून्यतां तथतालक्षणामसंस्कृतां परिकल्पयन्ति | तदेतत्‌ सर्व॑ संस्कृतस्या प्रसिद्धों 
सत्यां नास्त्येवेति स्पप्मादशितस ॥३३॥ 
अत्राहू-यदि उत्पादस्थितिभगा न सन्‍्तोत्यवधारितम्‌, यत्तहि (8. 77) 
इृदमनावरणज्ञातिना मुनना-- 
“संस्कृतस्य भिक्षव: उत्पादो5पि प्रज्ञायते, व्ययो5पि, स्थित्यन्यथात्वमपि' 
इत्युदाहतम्‌, ततू कथं वेदितव्यमिति ? उच्यते-- 
यथा माया यथा स्वप्नो गन्धवेनगरं यथा। 
तथोत्पादस्तथा स्थान तथा भड्जः उदाहृतम्‌ ॥३४॥ 
यथा मायादय: स्वभावेनानुत्वन्ता अविद्यमाना मायादिशब्दवाच्या मायादि- 
विज्ञानगम्याश्व लोकस्यथ, एवमेतेडप लोकप्रसिद्धिमात्रेण उत्पादादय: स्वभावेन 
अविद्यमाना अपि भगवता तथाविधविनेयजनानुग्रहचिकीषु'णा निदिष्टा इति ॥ 
अत एवोक्तम्‌-- 
त्वक्स्नायुंमांसास्थिसमुच्छूये च उत्पाद्य संज्ञां मम पत्निरेषा । ( 9. 78 ) 
मूढा डि बाला जनयस्ति रागं ख्रियो न जानन्ति यथेव मायाम्र्‌ ॥ 
पथा कुमारी सुपितान्तरस्मि सा पुत्र जातं च मृतं च पश्यति। 
जातेअतितुष्टा मृति दौम॑+स्थिता तथोपमान्‌ जानथ सर्वंधर्मान्‌ ॥ 
[समाधि० सू०-९.१७] 


७६ मध्यमकशास्त्रे [ संस्क्ृत- 


यथेव गन्धवंपुरं मरीचिका यथेव माया सुपिनं॑ यथेव। 
स्वभावशून्या तु निमित्तभावना तथोपमान्‌ जानथ सवधर्मान्‌ ॥ 

[समाधि० सू०-९.११ ] 

(9. 79) संस्कृतासंस्कृतथर्मविविक्ता नास्ति विकल्पन तेषमृषीणाम्र । 
सवंगतीष असंस्कृतप्राप्ता दृष्टिगतेहि सदेव विविक्ता ॥ 

नित्यमरक्त अदुष्ट अमूृढा: तस्यथ सभावसमाहितचित्ता । 

एष समाधिबली बलवन्तो यो इमु जानति शून्यकधर्मान्‌ ॥ इति ॥३४॥ 

([समाधि० 8०-३७-२७-२८ 


इत्याचार्यचन्द्रकोतिपादोपरचितायां प्रश्नन्नपदायां मध्यमकबृत्तौ 
संस्कृतपरीक्षा नाम सप्तमं प्रकरणम्‌ ।। 


८. कर्मकारकपरोक्षा 
( अष्टमं प्रकरणम्‌ ) 


अत्राह-विद्यन्त एव संस्क्ृतस्वभावतो विज्ञानादयं: संस्कृता धर्मा,, (8-80) 
तद्धेतुककर्मका रकसदझ्भावात्‌ । उक्त हि भगवता-- शी लिन 

'अविद्यानुगतो&5यं, भिक्षव:, पुरुषपुद्गल: पुण्यानपि संकारानभिसंस्करोति, 
अपुण्यानपि, आनिज्ज्यानपि संस्क्रारानभिसंस्करोति ।! 

इत्यादिना कमंणां कारकों व्यपदिष्ट:, तत्कर्मफलं च विज्ञानादिकमुपदिष्टम्‌ । 
पस्य च कारको5स्ति, तदस्ति, तद्यथा घट:। यनन्‍्नास्ति न तस्य कारकः, तद्यथा 
कमंरोमप्रावा रस्येति ? उच्यते; स्याद्विज्ञानादिक संस्कृतं यदि तस्य निष्पादक- 
कमंकारकौ स्याताम्‌ | न तु स्‍त:ः। यस्मात्‌-- 

सदभूतः कारकः कर्म सदृभूतं न करोत्ययम्‌ । 
कारको नाप्यसद्भूतः कर्मासद्भूतमीहते ॥ १ ॥ 

तत्र करोतीति कारक: कर्ता । .कुर्वाणस्येव किश्वित्‌ कारकव्यपदेशो नाकुर्वा- 
णस्य | तच्च करणं सद्भूतस्य वा कतु: परिकल्प्येत, असद्भूतस्य वा, सदस- 
दभूतस्य वा ? क्रियते इति कर्म 'कर्तुरीप्सिततमस्‌” ( पा० १-४-४९ )। (8.8व) 
तदपि त्रिविधम--सदुभूतस, असद्भूतम्‌, सदसद्भूतं च। तत्र सदभूतः कारक: 
क्रियायुक्त: सद्भूत॑ क्रियायुक्तं कम न करोतीत्येका प्रतिज्ञा। इदानीमसद्भूतो5फि 
क्रियाकारकरहितोअसद्भूतं कम न करोतीत्यपरा प्रतिज्ञा ॥ १॥ 

तत्राद्यां प्रसाधयितुमाह-- 

सद्भूतस्य क्रिया नास्ति कर्म च स्थादकत्‌ कम्‌ । 

क्रियानिबन्धनत्वात्‌ कारकव्यपदेशस्य, करीति क्रियायुक्त एव कश्चित्‌ सदभूतः 
कारकव्यपदेशं लभते, ततश्च तस्येवंविधस्य क्रियाहेतुकलब्धका रकव्यपदेशस्यथ अपरा 
क्रिया नास्ति यया कम कुर्यात्‌ । क्रियाभावाज्च यदा कारक: कर्म न करोतिं, 
तदा कारकनिरपेक्षमकतुंक कम स्यात्‌ । न चाकतुंक कर्म संभवति वन्ध्यासूनोरिव 
घटकरणमिति | एवं तावत्‌ सद्भ् तस्य क्रिया नास्ति कर्म न स्थादकर्तृकम्‌ इति दोष- 
प्रसद्भात्‌ सदुभूतः कारकः कर्म न करोति । 

इदानीं सदुभूतमपि कर्म कारको न करोतीति प्रतिपादयन्नाह-- 

सद्भूतस्य क्रिया नास्ति कर्ता च स्थयादकर्संकः ॥ २॥। 

सद्भूतं नाम कम क्रियायुक्तम्‌ । तस्येदानीं क्रियानिबन्धनलब्धकमंव्यपदेशस्थ 

अपरा क्रिया नास्ति यया कर्म क्रियेतेति । एवं.तावत्‌ सद्भूतस्य कर्ण: क्रिया 
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नास्ति । यदा नास्ति परा क्रिया, तदा कारकस्तत्सद्भूतं कर्म नेव करोति। यदा 
च न करोति कमंणो द्वितीयक्रियाभावातूु, तदा अकमक एब अविद्यमानकर्मक 
एवं तस्य कर्मण: कारकः स्थात्‌। न चेतद्‌ युक्तम्‌। न हि अक्ृतानन्तयंकमंण: 
आननन्‍्तयंकरमंकारकत्वं दुष्टमिति ॥ २ |! 
( 8. 82 ) एवं 'सदभूतः कारक: सदभूतं कम न करोति' इति संसाध्य इदानीं 
यथा असद्भूतमपि कर्म असद्भूतः का रको न करोति तथा प्रतिपादयन्नाह-- 
करोति यद्यसद्भूतोइसद्भूत॑ कर्म कारकः। 
अहेतुक॑ भवेत्‌ कर्म कर्ता चाहेतुको भवेत्‌॥ ३॥ 
असद्भूतः कारको यः क्रियारहितः | क्रिया च कारकब्यपदेशे हेतुरिति क्रिया- 
रहितः कारको5पि निर्हेतुकः स्यात्‌ । कर्माप्यसद्भूतं निहेँंतुक स्थात्‌ ॥ ३ ॥ 
सति च अहेतुकवादाभ्युपगमे कार्य च कारणं सर्वमपोदितं स्थादित्याह-- 
हेतावसति कार्य च कारणं च न विद्यते। 
सत्येव हि हेतोरभ्यूपगमे हेतुना यन्निष्पाद्यते तत्‌ कायम, तस्थच यो 
निष्पादक:, तत्कारणमिति युज्यते | तद्यथा घटस्य मृद्‌ हेत॒ः, घट: कार्यम्र्‌, तस्य 
च चक्रादयः संहकारिकारणम्‌ । अहेतुकवादशभ्युपगमे तु हेत्वनपेक्षत्वान्मण्डूकजटा- 
शिरोमणिमयघटवन्न स्यादयं घट:। असति घटे कुतस्तत्कारणमिति ! एवं-- 
हेतावसति कार्य च कारणं च न विद्यते | ततरच--- 
तदभावे क्रिया कर्ता करणं च न विद्यते ॥ ४॥ 
(8.83) तदभावेकायंकारणाभावे, कि कर्वाणस्य क्रिया सम्भवेत्‌, कस्यां वा 
क्रियायां कुम्भकारस्य स्वातन्त्रयात्‌ कतुंत्वं स्थात्‌ ? न चापि तादात्म्यवृत्त्या 
साधकतमत्वेन करणत्वं युज्यत इति | एवं तावतु--तदभावे क्रिया कर्ता करणं च न 
विद्यते । ततहइच -- 
धर्माधर्मा न॒विद्येते क्रियादीनामसम्भवे । 
इह यदा देवदत्तः प्राणातिपातविरतिक्रियास्वातन्त्र्यात्‌ कर्ता सन्‌ स्वतन्त्रकार्येण 
करणभतेन प्राणातिपातविरतिक्रियां करोति, तदास्य धर्म उपजायते। एवं 
दशस्वपि कुशलेषु कर्मपथेषु कुशलक्रियानिष्पाद्येषु रत्लत्रयमातापितृतदन्यपृज्य- 
पूजादिलक्षणेषु च कुशलघर्मप्रारम्मेषु याज्यम्‌॥ एवमधर्मेईपि श्राणातिपाता- 
दिलक्षणे कुशलविपयंयेण क्रियाकतृंकरणानामभावे सति कर्मणामभावप्रसज्ध 
उद्भावनीय: ॥ 
यदा चेव धर्माधर्मा न संभवतः, तदा तत्फलमपि नास्त्येवेति प्रतिपादयन्नाह- 
धममें चासत्यधर्मं च फर्ल तज्ज न विद्यते || ५ ॥ 
छर्माधमंजनितमिष्टानिष्टाफलं सुगतिदुर्ग॑त्योर्धर्माधर्मंयो रभावे सति न स्यात्‌ ॥ 


के 
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ततश्व -- 
फलेसति न मोक्षाय न स्वर्गायोपपद्यते । 


मार्ग, 
यदि हि फलमिष्टानिष्टं स्यात्‌, स्याल्लौकिकस्य मार्गस्य ध्याना- ( 8-84 ) 
रूप्यसमाधिसमापत्तिलक्षणं स्वर्ग-, तदानीं तदर्थ लौकिकमागंभावना ज्यायसी 
स्थात्‌, कुगतिगमनकमंपथवि रतिसाफल्यं च स्यात्‌ । यदि च मोक्षलक्षणं निर्वाणं 
फल स्थातू, तदर्थ लोकोत्तराय॑ष्टांगमार्गभावनासाफल्यं स्यात्‌। यदा तु फल 
नास्ति, तटा--फलेउपति न मोक्षाय न स्वर्गायोपपद्मते मार्ग इति । 
किड्च, एवं फलाभावे सति-- 
सर्वंक्रियाणां च नेरथ्थक्यं प्रसज्यते ॥ ६ ॥ 
या अपि होता: क्ृषिवाणिज्यवलभूतिगतादिकाः (?) क्रिया: फलार्थ 
प्रारभ्यन्ते, ता अऐि सर्वा: फलाभावे लति नोपपद्चन्त इति | एवं सर्वक्रियाणां 
नैरथंक्यं प्रसज्यते भवताम्‌ | न चासां ने रथंक्यम्‌ । तस्मान्तिखशेष- ( 8-85 ) 
दोषविपवृक्षाकरभतो5्यं स्वर्गापवर्गापवादी नरकादिमहापापप्रपातवर्तनहेतु: 
दृष्टादृष्टहे [पदा्थंविरोधोति कृत्वा, सद्धिः असदुभूतः का रको5सद्भूतं कर्म 
करोतीति पक्षो निक्ृृष्ट एवेति त्याज्य: ॥ ६ ॥ 
तदेवं प्रतिज्ञाद्ययं॑ संसाध्य इदानीमुभयरूप: कारक:, उभयरूपमपि कम 
करोतीत्याह-- 
कारकः सदसद्भूतः सदसत्कुरुते न तत्‌ । 
तत्र यदेतदसद्भूतं कर्म क्रियायुक्तमियायुक्त च, तत्‌ सदसदुभूतः कारको न 
करोतीति | यस्मात्‌-- 
परस्परविरुद्ध हि सच्चासच्चेंक्त: कुत: ॥ ७॥। 
एक: पदार्थ: एकस्मिन्‌ काले क्रियायुक्तश्वाक्रियायुक्तसवेति न युज्यत एवेतत्‌ | 
ततश्च सदसद्भूतो5पि कारक: संदसदूभूतं कमे न करोति, अविद्यमानत्वादि- 
त्यभिप्राय: ॥ 3॥ 
एवं समे पक्षे दूषणमुज़ाब्य विषमपक्षस्थापि निराचिकीषया आह-- 
सता च क्रियते नासन्नासता क्रियते च सत्‌ । 
कर्ऋ, 
सता सद्भूतेन तावत्कर्त्रा क्रियायुक्तेन असदुभूतमसदक्रियायुक्त कर्म न 
क्रियते | यस्मातु-- 
सब प्रसज्यन्ते दोषास्तत्र त एव हि॥ ८ 0 
“पद भतस्य क्रिया नास्ति कर्म च स्वरादकतंकम्‌ ।” [म. शा <.२] (8-86) 


८० मध्यमकशा सत्र [ कर्मकारक- 


इत्येवं तावंत्‌ सदुभूतः कारक: कर्म न करोति, नाप्यसदूभूत॑ कर्म क्रियते | 
असद्भूतं हि कम अहेतुक॑ भवेत्‌ | ततशइ्च-- 
'हेतावसति कार्य च कारणं च न विद्यते” | [ म. शा. ८.४ ] 
इत्यादिना सर्व दूषणमापद्यते । तस्मात्‌ पूर्वोक्तिरेव हेतु भिदूंषितत्वादस्य विषम- 
पक्षस्य न पुनहँतोरुपादानमनुष्ठोयते | यथा चेततु सता कर्त्रा असत्कर्म न क्रियते 
इति प्रतिपादितम्‌, एवमसता कर्त्रा अक्रियायुक्तेन सत्कर्म न क्रियते इति व्णख्येय- 
मुक्तपथानुसा रेण || ८ ॥ 
एवं ताद्विषमपक्षे एकेकपदपरामर्शेत दृूषणमभिधाय इंदानोमेकैकस्य पदस्य 
पदद्वयपरामर्शेन दूषणा भिधानमाह-- 
नासदभूतं न सदभूतः सदसद्भूतमेव वा। 
करोति कारक: कर्म पुर्वक्तिरेव हेतुभिः ॥ ९ ॥ 

,से कारक: सदुभूत: असद्भूतं कर्म सदसद्भूतमेव वा न करोतीति । कथम्‌ ? 
इत्याह-पूर्वोक्तरेव हेतुभिरिति । तत्र सदुभूतस्य क्रिया नास्ति' इत्यादिना सद्भूतः 
कारकों न करोति | असद्भूतमपि कर्म न क्रियते; 'अहेतुक भवेत्कर्म' 'हेतावसति 
कार्य च' इत्यादिना विहितदोषात्‌ । सदसद्भूतमपि कर्म न क्रियते; 

“परस्परविरुद्धं हि सच्चासच्चकतः कुतः” [ म. शा. ८.७ ] 
इति वचनात्‌ । एवं तावत्‌ सद्भूतः कारको5सद्भूतं सदसद्भूतं च कर्म न 
करोति ॥ ९ |। 
(8.87) . इदानीमसद्भूतोषपि कारकः सद्भूतं कर्म सदसदुभूतं च कर्म 
न करोतीत्याह-- | 
नासदभूतो5पि सदभूतं सदसद्भूतमेव वा । 
करोति कारकः कर्म पुर्वेक्तिरेव हेतुभिः ॥ १० ॥ 
असद्भतः कारको निहेंतुको भवेत्‌ ।॥ 'हेतावसति कार्य च' [ म. शा. ८.४ ] 
इत्यादिना उक्तदोषादसद्भूतः कारको न करोति। 
“ सद्भूतस्य क्रिया नास्ति कर्ता च स्यादकर्मकः” | [ म. शा. ८.२ ] 
इति प्रसंगात्‌ सदभूतं कर्म न क्रियते | सदसदुभूतमपि कर्म न क्रियते; 
“प्रस्परविरुद्धं हि सच्चासच्चैकतः कुतः: ।” [ म. शा. ८.७ ] 
इति वचनात्‌ ॥ १० ॥ 
इदानीं सदसद्भूतो्षपि कारकः एकेक एवोभयरूप: सन्‌ यथा सद्भूतमसद्धूत॑ 
च भिन्‍नसंकेतं कर्म न करोति तथा प्रतिपादयन्नाह-- 
करोति सद्सदूभूतो न सन्नासच्च कारकः । 
कर्म तत्तु विजानीयात पुर्बोक्तिरेव हेतुभिः॥ ११॥ 
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'परस्परविरुद्धं हि सच्चासच्चेकतः कुत:' | [म. शा. ८-७] (8 88) 
इति वचनात्‌ सदसदुभूतः कारकों न करोति। 

“सद्भूतस्य क्रिया नास्ति कर्ता च स्थादकमंक: | [ म. शा, ८.२ | 
इति प्रसद्भात्‌ सदुभूतं कम न क्रियते | असख्भूतमपि कर्म अद्देतुक॑ 'हृतावसेति कार्य 
च' इत्यादिनोक्तदोषान्न क्रियते | यतदचेवं समपक्षेषु विषमपक्षेषु च॒ कर्तु: क्मंणइच 
सर्वथा सिद्धि रयुक्ता, तस्माद्‌ यदुक्‍्तमु, विद्यन्त एवं विज्ञानादयः संस्क्ृता धर्मा: 
संस्कृतस्वभावा:; तद्धेतुककमंका र+सद्भावात्‌ इति, तदयुक्तम्‌ |। 

अत्राह किमवधारितमेतद्‌ भवता--न सन्ति भावा इति ? न हि। भवतस्तु 
सस्वभाववा दितः स्वभावस्य भावानां वेधुर्यात्‌ स्वंभावापवाद: संभाव्यते । बय॑ तु 
प्रतीत्योत्पन्नत्वात्सवंभावारां स्वभावमेव नोपलभामहे, तत्कस्यापवादं करिष्यामः ! 
यथो क्तमार्यरत्नावल्याम्‌-- 
“मरीचि तोयमित्येतदिति मत्वागतो5त्र सन्‌। 

यदि नास्तीणति तत्तोयं गृह्लीयान्मूह एव सः॥ 

मरीचिप्रतिमं लोकमेवमस्तीति गृह्नतः | 

नास्तोति चापि मोहो&5यं सती मोहे न मुच्यते ॥ 

अज्ञानकल्पिर्त पूर्व पश्चात्‌ तत्त्कार्थनिर्णये । 

यदा न लभते भावमेवाभावस्तदा कुह” ॥ इति ॥ ११॥ 

तदेव॑ निःस्वभावानां स्वंभावानां कुतों यथोक्तप्रकारसिद्धि:! ( 8, 89 ) 
तस्माल्लौकिक विपर्यासमभ्युपेत्य सांवृतानां पदार्थानां मरीचिकाजलकल्पानामिद- 
म्प्रत्ययतामात्राभ्युपगमे नेव प्रसिद्धि:, नान्‍्येनेत्याह-- 

प्रतीोत्य कारक: कर्म त॑ प्रतीत्य च कारकम । 

कर्म प्रवतंते नान्‍्यत्‌ पश्यामः सिद्धिकारणम्‌ ॥ १२॥ 

इह अकुर्वाणस्य कमंनिर्पेक्षस्य कारकत्वाभावात्‌ कमपिक्ष्य कारकस्य कार- 
केत्व भवति | कारकेण चाक्रियमाणस्य कस्यचित्‌ कमंत्वाभावात्‌ क्रियमाणस्यैव 
कर्मव्यपदेशात्‌, त॑ कारक प्रतीत्य कर्म प्रवर्तते इत्येवं कर्ंक्रारकयो: प्रस्परा- 
पेक्षिकीं सिद्धि मुक्‍्त्वा नान्‍्यत्सिद्धिकारणं पश्याम: ॥ १२॥ 

यथा च कमंकारकयो: परस्परापेक्षिकी सिद्धिः, एवमन्येषामपि भावानामित्य- 
तिदिशननाहु-- 

एवं विद्यादुपादानं व्युत्सर्गादिति कर्मण:। 

कर्तश्न 

एवमित्यनेन अनन्तरां कमंका रकप्रज्ञप्ति दर्शयति । उपात्तिर॒ुपादानम्‌ | अनेन 
चोपात्तिक्रियामाह | सा च स्वसाधन कर्तारमुपादातारं कम चोपादान॑ संनिधा- 
म० शा०: ६ 


<रे मध्यमकशास्त्रे [ कर्मकारक- - 


प्रति | तयोश्च उपादेयोपादात्रो: परस्परापेक्षयो: कमंकारकवदेव सिद्धिनं स्वा- 
(8. 90) भाविकी । कस्मात्‌ पुनः स्वाभाविको न भवति ? इत्याह-- व्युत्सर्गादिति 
कर्मण:, कर्तुश्चेति । इतिशब्दो हेतुपरामर्शी । व्युत्स्गों व्युदास:। ततश्च अयमर्थे 
उपपद्यते- यैरेव हेतुभि: कमंणइच व्युत्सगोंस्माभिरुक्त:, तैरेव हेतुभिः उपादाता 
उपादेयं च प्रतिषिद्धं वेदितव्यमु्‌॥। न च केवलमनयोरन्योन्यापेक्षिकी सिद्धि: 
कतु इच कमंणइच प्रतिषेधेनावसेया, अपि च-- 

कर्मकत्‌ भ्यां शेषान्‌ भावान्‌ विभावयेत्‌ ॥ १३ ॥ 


प्रात्न इति वाक्‍्यशेष:। कर्मकारकोपादेयोपादातृव्यतिरिक्ता येथन्ये भावा 
जन्यजनकगन्तुगमनद्रष्टव्यदद्यंनलक्ष्यलक्षणोत्पाद्योत्पादका:, तथा अवयवावयवि- 
गुणगुणिप्रमाणप्रमेयादयो निरवशेषा भावा:, तेषां कतृकमंविचारेण स्वभावतो- 
3स्तित्वं प्रतिषिध्य परस्परापेक्षिकीमेव सिद्धि प्राज्ञो निमुंमुक्षु्ातिजरामरणादि- 
बन्धनेभ्यो मोक्षाय विभावयेत्‌ ॥ 

एषां च विस्तरेण विचारो मध्य्मकावतारादिशभ्यो5्वसेय: |। 

ननु च 'शेषान्‌ भावान्‌ विभावयेत्‌'इत्यनेनैव उपादानोपादात्रोरधिगतत्वादुपा- 
दानोपादान पुनरयुक्तम्‌ ? सत्यमेतत्‌। तथापि तत्त्वविचारे प्राधान्यज्ञापनाथंमु- 
( 8. 9। ) पादानोपादात्रोभेंदेनोपादानसू, तथा हि. उत्तरेषु प्रकरणेषु भूयसा 
अलयोरेव विचारो भविष्यतीति | अत एवोक्त भगवता आर्योपालिपरिपृच्छायाम्‌-- 


भय द्शित नेरयिक॑ सत्त्वसहस्र सवेजित नैके। 

न च विद्यति कश्चिह सत्त्व यो च्युतु गच्छति घोरमपायम्‌ ॥ 

न च कारकु कारणं सन्ति येहि कृता असितोमरशस्त्राः। 
कल्पवशेन तु पश्यति तत्र कायि पतन्ति अपायित शस्त्रा:॥ 
चित्रमनो रम सज्जितपुष्पा: स्वणंविमान जलन्ति मनोज्ञाः । 

तेष्वपि कारकु नास्तिह कश्चि ते$पि च स्थापित कल्पत्रशेन ॥ 
कल्पवशेन विकल्पितु लोक: संज्ञगहेण विकल्पितु बालः। 

(8, ॥92) सो च गहो अगहो असभूतो मायमरीचिसमा हि विकल्पाः” | इति ॥ 


इत्याचार्यचन्द्रकीतिपादोप्रचितायां प्रसन्नपदायां मध्यमकवृत्तो 
कर्मकारकपरीक्षा नाम अष्टमं प्रकरणम्‌ ॥ 


5. प्‌्वपरोक्षा 
( नवमं प्रकरणम्‌ ) 


अत्राह--यदुक्तम--एवं विद्यादुपादानं ब्युत्सर्गादिति कर्मण: (8.93) 
कर्तृद्च” [ म. शा. ८.१३ ) इति, तदयुक्तम्‌; यस्मात्‌ 
दर्शनश्रवगादीति वेदनादीनि चाप्यथ । 
भवन्ति यस्य प्रागेभ्पः सो5स्तीत्येके बदन्त्युत ॥ १ || 
यस्य उपादातुः: दर्शनश्रवणन्राणरसनादीनि वेदनास्पशंमनस्कारादीनि च 
भवन्ति स उपादाता पूृव॑मरेभ्य उपादानेभ्यो$स्तीति साम्मितीया वदन्ति ॥ १ ॥ 
कि कारणम्‌ ? यस्मात्‌-- 
कर्थ ह्वाविद्यमातस्य दर्शंनादि भविष्यति। 
भावस्य तस्मात्‌ प्रागेम्यः सो5स्ति भावो व्यवस्थितः !॥ २॥। 
इह विद्यमान एवं देवदत्तो धनोपादानं कुरुते, नाविद्यमानो वन्ध्यातनय: । 
एवं यदि तावत्‌ पुद््‌गलो दर्शनादिश्य: पूर्व व्यवस्थितो न स्थात्‌, नासौ (8,94) 
दर्दानादिकस्योपादानमकरिष्यत्‌ | तस्मादस्ति असौ धनातृ प्रागेव स्थितदेवदत्तवत्‌ 
दर्शनादिभ्यः पूर्व पुदूगलो योउस्य उपादानं करिष्यतीति ? ॥ २॥ 


उच्यते-- 
दर्शनश्रवणादिभ्यो वेदनादिम्य एव च। 
यः प्राग्व्यवस्थितो भावः केन प्रज्ञप्यतेष्य सः॥ ३ ॥ 
यौधसौ पुदूगलो दर्शनादिभ्य: पूव॑मस्तीति व्यवस्थाप्यते, स केन प्रज्ञप्पतास्‌ ? 
पुद्गलप्रज्ञप्तेहि दर्शनादिकं कारणम्‌ | स यदि तेभ्यः प्राग्व्यवस्थितोडस्तीति 
कल्प्यते, तदा दरशंननिरपेक्ष: स्थाद्‌ घटादिव पट:। यहच स्वकारणनिरपेक्षः स 
निर्हेत्‌को धनादिनिरपेक्ष:ः धनिकवन्नास्तीत्यभिप्रायः ॥ ३ ॥ 
कि चान्यत्‌ ? 
विनापि दर्शनादीनि यदि चासो व्यवस्थितः । 
अमुम्यपि भविष्यन्ति विना तेन न संशयः ॥ ४ | 
यदि मन्यसे--दहंनादिभ्यः पूर्व पुदगलो नामास्ति, स दर्शनादिकमुपादत्ते 
इति ? नन्‍्वेवं सति निरस्तमशयममून्यपि दर्शनादोनि बिना पुद्गलेन भविष्यन्ति । 
तथाहि देवदत्तो धनसंबन्धात्‌ पूर्व धनव्यतिरिक्तो व्यवस्थित: सन्‌ अर्थान्तरभूतमेव 
पृथक्सिद्धं धनमुपादत्ते । एवमुपादातुरपि स्वात्मव्यतिरेक्रेणार्थान्तरभूतं दर्शनादि- 


कम्रपादान स्थात्‌ ॥ ४ ॥। 


८४ मध्यमकशास्त्रे [ पूर्व- 
(8.95) न तु सम्भवतीत्याह-- 


अज्यते केनचित्‌ कश्चित्‌ किडिचत्‌ केनचिदज्यते। 
कुतः किथ्चचिद्विना कश्चितृ, किश्वित्‌ कब्निद्विना कुतः ॥ ५ ॥ 
इह बीजाखुयेन कारणेन किश्वित्कायंमभिव्यज्यते5दड्भू राख्यम्ु, तेन च कार्येण 
किश्वित्‌ कारणमभिव्यज्यते बीजाख्यम्‌-अस्येद॑ कारणमिदमस्य कार्यमिति | एवं 
यदि केनचिहर्शनादिकेनोपादानेन कश्चिदात्मस्वभावो5भिव्यज्यते--अस्यायमुपा- 
दानमिति, तदानीं स्यात्‌ परस्प रापेक्षयोरुपादानोपादात्रो: सिद्धि:! यदा तु 
उपादातारं विना पृथक्‌ सिद्ध दर्शनादिकमभ्यपगम्यते, तदा तन्निराश्रयमसदेव । 


तस्मान्नास्त्युभयो रपि सिद्धिः, इति न युक्तमेततु-दर्शनादिभ्यः पृथगवस्थित 
उपादातेति ॥ ५॥ 


अत्राह--यदुक्त 'दर्शनश्रवणादिभ्य:” इत्यादि, अत्रोच्यते--यदि सर्वेभ्यो 
दर्शनादिश्य: प्रांगवस्थित इत्यम्युपगतं स्यात्‌, स्थादेष दोष: | यदा त्‌ -- 
सर्वेभ्यो दर्शनादिभ्यः कश्चित्‌ पूर्वो न विद्यते । 
कि तहि ? एकंकस्मात्‌ पूर्वो विद्यते । यदा चेवम, तदा-- 
अज्यते दर्शनादीनामन्येन पुनरन्यदा | ६ ॥ 
यदा दर्शनेन द्र॒ष्टेत्यभिव्यज्यते, न तदा श्रवणादीन्‍्युपादाय प्रज्ञप्यते, ततबच 
पूर्वोक्ततोषानवसर इति ? ॥ ६॥ 
(8.496) उच्यते; एतदपि न युक्तम; दर्शनादिरहितस्य॑निरुपादानस्य 
निर्हेतमस्य निरञ्जनस्यास्तित्वासम्भवात्‌ । 
सर्वेभ्यो दर्शनाविभ्यो यदि पूर्वो न विद्यते | 
इति परिकल्प्यते ? एवम्पि 
एकेकस्मात्‌ कथं पूर्वो दर्शंनादेः स विद्यते ॥ ७॥ 
यो हि सर्वेभ्यः पूर्वो न भवति, स एकेकस्मादपि न भवति। तद्यथा-सर्वेभ्यो 
वृक्षेभ्यः प्राग्‌ वन॑ नास्ति, तदा एकेकस्मादपि ना .त। सर्वासां च सिकतानां 
तैलजननाभावे सति एकैकस्या अपि सिकतायास्तैल नास््ति। अपि च>नयो 
ह्योकैकस्मात्‌ पूर्वों भवति, ननु स सर्वेभ्यी5पि पूर्व एवेत्यभ्युपगतं भवति; एकेक- 
व्यतिरेकेण सर्वस्यथाभाव त्‌ । तस्मान्न युक्तमु--एकेकस्मात्पूईों विद्यत इति ॥ ७॥ 
इतझच न युक्तस्‌, यस्मात्‌-- 
ब्रष्टा स एवं स श्रोता स एवं यवि वेदकः । 


एकेकस्माद भवेत्‌ पूृव॑स, 


न च यक्तं वक्तम--स एब द्रष्टा स एवं श्रोतेति । यदि स्थात., तदा दर्षान- 


तदा-+- 


परीक्षा ] नवमं फ्रकरणम्‌ ८५ 


क्रियारहितस्यापि श्रोतुद्धंष्ट्त्व॑ स्थात्‌, श्रवणक्रियारहितस्यापि द्र॒ष्टुः श्रोतृत्वं 
स्थात्‌। न चेवं दृष्टं यद्‌ दर्शनक्रियारहितो5पि द्रष्टा स्यात्‌, श्रवणक्रियारहितश्च 


श्रोतेति । अत एवाह-- 
एवं चेतन्न युज्यते | ८ || 
इति। प्रतिक्रियं च कारकभेदात्‌ कुत एतदेवं भविष्यतीति ( 8.97 ) 
प्रतिपादयन्नाहु--एवं चैतन्न युज्यत इति ॥ 
आचायबुद्धपालितस्तु व्याचष्टे-एकत्वे हि आत्मनः इन्द्रियान्तरगमनप्रसंगः 
पुरुषस्य स्यातू, वातायनान्तरोपगमनवदिति । अस्य आचार्यभावविवेको 
दृूषणमाह-“सवंगतस्यात्मनो नेन्द्रियान्तरगमनमस्तीत्ययुक्तः प्रसंगदोष:” इति। 
तदेतदयुक्त मु; स्वयूथ्यपरिकल्पितपुदूगलवादनिरासस्य भ्रस्तुतत्वात्‌, तस्य च सवंगत- 
त्वाप्रतिज्ञानात्‌ । तस्माद्‌ युक्त एवं प्रसंगदोषः ॥ ८ ॥ 
अथापि यथोक्तदोषपरिजिहीषंया 
ब्रष्टान्य एवं श्रोतान्यों वेदको5न्‍्यः पुनयंदि । 
परिकल्प्यते, तदपि न युक्तस्‌; एवं हीष्यमाणें 
सति स्याद्‌ द्रष्टरे श्रोता बहुत्वं चात्मनां भवेत्‌ ॥ ९॥ (8. 98) 
तद्यथा गो रन्यो5श्वो न हि गवि सति न भवति यौगपद्येन; एवं यदि द्रष्टुरन्यः 
श्रोता स्यात्‌, स द्र॒ष्टर्यपि सति स्याद्यौगपद्येत ॥ न चजैवमिष्यते इति नास्त्यन्य- 
त्वस । अपि च-एवं सति बहव एवात्मान:ः प्राप्तुवन्ति; द्रष्ट्रश्रोतृवेदकादीनां 
पृथक्‌ सिद्धथ्ुपगमात्‌ । तस्मादेकेकस्मादपि दर्शनादे: पूर्व नास्ति पुदूगलो नाम 
कशब्चित्‌ ॥ ९ ॥ 
अत्राह--विद्यत एव पूर्व स॒ सर्वेभ्यो दर्शनादिभ्य आत्मा | अथ मतमस्ु-- 
यद्यस्ति, केन प्रज्ञप्पते स इति यदुच्यते, इह दर्शनादिभ्य: पूर्व नामरूपावस्थायां 
चत्वारि महाभूतानि सन्ति, यतः क्रमान्नामरूपप्रत्ययं॑ षडायतनमिति दर्शन श्रव- 
णादीन्युत्वद्चन्ते। तस्माद्‌ दशनादिभ्यः पूर्व चतुर्महाभूतोपादानमेवास्तीति ? 
एवमपि-- 
दर्शनश्रवणादीनि वेदनादोनि चाप्यथ । ह 
भवन्ति येभ्यस्तेष्वेष भतेष्बपि न विद्यते | १० ॥ 
यैभ्यों महाभतेभ्यों दर्शनादिकमुत्पद्यते, तेष्वषि महाभूतोपादाननिमित्तिको- 
अ्येष न युज्यते पृंणैव हेतुनेत्यभिप्रायः | तन्न यथा पृ्व॑ममुक्तम्‌-- 
“क्रुत किचिद्विना कश्चित्किव्न्चित्कव्च्चिद्विता कुत: ।” [ म. शा. ५.९ | 
इति, इृहापि तथेव वक्तव्य | महाभूतोपादानाद्यश्चात्मा पूर्व सिद्धः ( 8:99 ) 
स्थात्‌ , स महाभूतान्युपादाय स्थात्‌ । न चौवस्‌, निर्हेतुकत्वात्‌। यक्च नास्ति, 


८६ मध्यमकश स्त्रे [ पूर्व: 


स॒ कथ्थ महाभूतान्युपादास्यति ! इत्ति दर्शनोपादानवद्‌ भूतोपादाने5पि दूषणमु- 
क्तप्रेवेति न पुनरुच्यते ॥ १० ॥ 
अत्राह-यद्यप्येवमात्मा प्रतिषिद्ध:, तथापि दर्शनादिकमस्ति, अप्रतिषेधात । 
न च अनात्मस्वभावानां घटादीनां दर्शनादिसम्बन्धो5स्ति | तस्मात्सम्बन्धी विद्यत 
एवात्मेति ? उच्य)े; स्थादात्मा यदि दर्शनादीन्येव स्यूः, न तु सन्ति | यस्य 
दर्शनादीन्युपादानं स यदा नास्तीति प्रतिपादितम्रु, तदा तस्मिन्नात्मनि उपादातरि 
असति, कुतो दर्शनादीना मुपादानभूतानामस्तित्वम््‌ ? इत्याह-- 
दर्शनश्रवणादीनि वेदनादानि चाप्यथ्य । 
न विद्यते चेद्‌ यस्प स न विद्यन्त इमान्यपि ॥ ११॥ 
यस्य दर्शनादीनि परिकल्प्यन्ते स यदा नास्तीत्युक्तम, ननु॒ तदेव दर्शनादि- 
कमपि नास्तोति स्पष्टमादर्शितं भवति। ततरच दर॑नाद्थभावान्नास्त्ये- 
वात्मेति ॥ ११॥ 
अत्राहू--कि खलु भवतो निश्चितमेतन्नास्त्येवात्मेति ? केन एतदुक्तम्‌ ! ननु 
च अनन्तरमेवोक्तम्‌--दर्शनाग्यभावादात्मापि नास्‍्तीति ? उक्तमेतदस्माभिः, न तु 
अस्यार्थो भवता सम्यग्निब्चित: | यतो भावरूप आत्मेति परिकल्पित:, स स्वभा- 
(8. 200) वतो न॒विद्यते, तस्य च मया स्वभावाभिनिवेशनिवतंकमेव 
बचनमुक्तभसद्ठिपर्यासप्रतिपक्षेण, न॒ तु अस्थ अभावः परिकल्पित:। द्वयं ह्येतत्‌ 
परित्याज्यम्‌ू--यश्च भावेष्वभिनिवेश:, यशव॒ अभावेषु अभिनिवेश इति । यथोक्त- 
मार्यदेवेन -- 
“यस्तवात्मा ममानात्मा तेनात्मानियमान्न सः | 
नन्‍्वनित्येष॒ भात्रेष कल्पना नाम जायते” ॥ (चतु:श० --१०*३) 
इति ॥ ११॥ 
एतदेव प्रतिपादयन्ताहु-- 
प्राक्‌ च यो दर्शनादिभ्यः साम्प्रतं चोध्व॑मेव च | 
न विद्यते$स्ति नास्‍ध्तोति निवत्तास्तत्र कल्पनाः | १२॥ 
प्राक्‌ तावदूर्शनादिभ्य आत्मा नास्ति, तत्र हि तस्यास्तित्वा ववात्‌ | दर्शना- 
दिसहभूतो5पि नास्ति; पृथक्पृथग.सद्यो: सहभावादर्शनात्‌, शशश्वृद्भयोरिव | 
आत्मोपादानयोश्व परस्परनिरपेक्षयोः पृथक्पृथगसिद्धत्वात्‌ साम्प्रतमपि नास्ति, 
(8.20 | |ऊर्ध्यमपि । यदि हि पूर्व दर्शनादीनि स्युः, उत्तरकाल्मात्मा स्यातू, तदानी- 
मूध्व॑ं सम्भवेत्‌ । न चेवम्‌, अकतृंक्रस्य कर्मणो5सिद्धत्वात्‌ । यश्चैवमात्मा दर्शना- 
दिश्यः प्राक्‌ पश्चाद्‌ युगपच्च परीक्ष्यमाणो नास्ति, तस्य इदांनीमनुपलब्धस्वभावस्थ 
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अस्तित्वं नास्तित्वं वा कः परिकल्पयेत्‌ प्राज्ञ:? तस्मात्‌ कर्मका रकवदेव उपादानो- 
पादात्रो: परस्परापेक्षा सिद्धिन॑ स्वाभाविकीति स्थितम्‌ ॥ 
अत एवोक्त भगवता आयसमाधिराजभट्टा रके-- 


“तहि कालि सो दशबलो अनधघो जिनु भाषते इमु समाधिव रस | 
सुपिनोपमा भगवती सकला न हि कश्चि जायति न चो म्रियते ॥ 
न च सत्त्वु लभ्यति न जोबु नरो इमि धर्म फेनकदलीसद्शाः | 
मायोपमा गगनविद्युसमा दकचन्द्रसन्तिभ मरीचिसमा;॥ 
न च अस्मि लोकि मृत्रु कश्चि नरो परलोक संक्रमति गच्छति वा । 
न च कर्म नश्यति कदाचि क्रत॑ फलु देति क्ृष्णशुभ संसरतो ॥ 
न च शाइवतं न च उच्छेद पुनो न च कर्ंसंचयु न चापि स्थिति: | 
न च सो5पि क्ृत्व॒ पुनरास्पृशति न॒च अन्यु कृत्व पुन वेदयते ॥ 
न च संक्रमो न च पुनागमरन न च सर्वमस्ति न च नास्ति पुन:। (8, 202) 
नच दृष्टिस्थानगतिशुद्धिरिह न च सत्त्तचारसुपशान्तगति ॥ 
अनुत्वाद शान्त अनिमित्तप्द सुगतान गोचर जिनान गुणा | 
बल धारणी दशवलान बल बुद्धानियं वृषभिता परमा” ॥ इति॥ 
( समाधि० सू०--२९*१३-१ ८ ) 


इत्याचायचन्द्रकोी तिपादोपरचितायां प्रसन्‍नपदायां मध्यमकवृत्तो 
पर्वपरीक्षा नाम न5मं एकरणम्‌ !! 


१०, अग्नीन्धनपरी क्षा 
( दशमं प्रकरणम्‌ ) 


(8. 203) अत्नाह-यदिदमुक्तम्‌ “तस्मात्‌ कमंकारकवदेव उपादानोपादात्रोरपि 
न स्वाभाविकी सिद्धि:” इति, तदयुक्तम्‌, सापेक्षाणामपि पदार्थानां सस्वाभाव्य- 
दर्शनातु। तथा हि अग्निरिन्धनमपेक्ष्य भवति | न च निःस्वभावो5ग्निः, तस्य 
औष्ण्यदाहकत्वादिस्वभावकार्योपलम्भात्‌ । एवमग्निमपेक्ष्य इन्चनं भवति । न च 
तन्निःस्वभावम्‌, बाह्ममहाभूतचतुष्टयस्वभावत्वातू । एवमपादानसापेक्षोष्प्यु 
पादाता स्वभावतों भविष्यति, उय्ादातुसापेक्षं चोपादानमित्यग्तीन्धनवदेतौ 
भविष्यत उपादानोपादाताराविति ? उच्यते; स्यादेतदेवम, यदि अग्नीन्धने 
एवं स्याताम्‌, न तु स्‍त:ः। कथस्‌ ? इह यदि अग्नीन्धने स्थाताम्‌, नियत ते 
एकत्वेन वा स्थाताम्‌, अन्यत्वेन वा ? उभयथा ठु न युज्यत इत्याह- 
यदिन्धनं स चेदग्निरेकत्व॑ कत्‌कमंणो: । 
अन्यश्चेदिन्धनादग्निरिन्धनादप्युते भवेत्‌ ॥ १॥ 
(8. 204) तत्न इध्यते यत्‌ तदिन्धनम्‌, दाह्मयं काष्ठादिकसम्भूतम्‌। तस्य 
दग्धा कर्ता अग्नि: | तत्र यदि तावद यदिन्धनं स एवाग्तिरिति परिकल्प्यते तदा 
कतुंकर्मणोरेब त्वं स्थात्‌ू । न चेव॑ दृष्टमू, घटकुम्भकारयोर्छेत्तच्छेत्तव्ययो३्चे- 
कत्वप्रसद्भातू, तस्य चानभ्युपगमात्‌। अथ अन्यत्वमृ, एवमपि यदि इन्धना- 
दन्यो5ग्नि: स्थातू, तदा इन्धननिरपेक्षस्थाग्नेरपलब्धि: स्थात्‌। न हि घटादन्यः 
पटस्तन्निरपेक्षो न दृष्ट: | न चेवर्मिन्धननिरपेक्षो5ग्निरिति तन युक्तमेतत्‌ ॥ १॥ 
अपि च-यदि इन्धनादन्यों5ग्निः स्थात्‌ू, तदानीसू- 
नित्यप्रदीप़ एवं स्पादप्रदोपनहेतुकः । 
पुनरारम्भवेयथ्यंमेव॑ चाकमंक: सति॥ २ ॥ 
इन्धनात्‌ पृथग्भूतो5ग्निरिष्यमाणों नित्यप्रदीप्त एवं स्यात्‌, अप्रदीपनहेतुकश्च 
स्यातू, पुनरारम्भवेयर्थ्य च स्थात्‌, एवं च सति अकरमंक एवं स्थात्‌ ॥ २॥ 
अमुमेवार्थ प्रतिपादयितुकाम आह- 
परत्र निरपेक्षत्वादप्रदी पनहेतुकः । 
पुनरारस्भवेयथ्यं नित्यदोप्तः प्रसज्यते ॥ ३ ॥ 
इति। तत्र प्रदीप्पते तदिति प्रदीपनम्‌ > इन्धनम । प्रदीपन हेत रस्येति प्रदीपनहेतकः, 
न प्रदीपनहेत॒कः अप्रदोपनहेतुक: | यदि प्रदीपनाद॑न्यो5ग्निः स्यातु; तदा इन्धन- 
(8. 205) निरपेक्ष: स्थात्‌ । यो हि यस्मादन्य:, स तन्निरपेक्षो दृष्टः, घटादिव 
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पट: | ततरच परत्र निरेक्षत्वादप्रदोपनहेतुकः स्पात्‌, प्रदीपनसापेक्षस्यथ हि अग्ने: 
तदभावे स्थान्निर्वाणम्‌ । यदा तु प्रदोपननिरपेक्ष:, तदा निर्वाणप्रत्ययवैकल्यान्नि- 
त्यप्रदीप्त एवं भवेत्‌ | नित्यप्रदीप्ते चारो सति अग्नेरपरिनिर्वाणार्थ 
चास्य उपादानसंधुक्षणादिक व्यथमेव स्थात्‌ । एवं च सति अकमंको5ग्नि: कर्ता 
स्थात्‌। न च अविद्यमानकमंकस्य कतृत्वं वन्ध्यासुतस्येव । तस्मादिन्धनादरने रन्य- 
त्वमिति न यज्यते ॥ ६ ॥ 
अत्राह--यदेतदुक्तस्‌ 

'अन्यदचे दिन्धनादग्निरिन्धनादध्युते भवेत्‌'” [ म. श्ञा. १०.१ ] 
इति, तद्युक्तम्‌ । इहान्यत्वेषषि सति अग्नीन्धनयोन विनेव इन्धनेन अग्नेरस्ति- 
. उस | यस्माज्ज्वालापरिगतो<्थों दाह्मत्वलक्षण: इन्धनम्‌ | तदाश्रयेण च अग्नि- 
रुपलभ्यते न पृथक्‌ | यदा चेतद बस, अग्निसम्बन्धादेवे्धनव्यपदेशों भवति, इन्ध- 
नाश्नयेण चाग्निस्पलभ्यते न पृथक्‌, तदा 'अन्यइचे दन्धनादग्नि:' इत्यादिदोष- 
अस ज्भस्प नास्त्येवावपर इति ? अस्थ पक्षर याप्ययुक्तता मुद्भावयन्नाह-- 

तत्रेतस्मादिध्यमानमिन्धन॑ भवतीति चेत्‌ । 

केनेध्यतामिन्धन॑ तत्‌ तावन्मात्रसिदं यदा॥ ४॥ 


यदि मन्यसे--ज्वालापरिगतोर्थों दाह्यलक्षण: इन्धनम्‌, तदाश्रयश्चाग्नि- 
रिति, एवमपि परिकल्प्यमने इन्धनमग्निर्दहतीति नोपग्यते । यस्मात्‌ केनेध्यता- 
मिन्धनं तत्ताउन्मात्रसिदं यदा । 
इहेन्धनमग्निदंहतोति परिकल्प्यमाने ज्वालापरिगतं दाह्ममिन्चन-( 8. 2.6 ) 
मिति | न चेतद््यतिरेकेणापरमग्नि पद्या मो येनेन्धनं दह्ेत । यस्मादेतावन्मात्र- 
मिदमुपलभ्यते यदुन ज्वालापरिगतं दाह्ममात्रम | थदा चेतद्थतिरिक्तो नास्त्य- 
ग्निः, तदा केन तब्िन्धन दाह्मताम्‌ ! तावन्मात्रमिद यदा, इध्यमानमात्रमिदं 
यदेत्यर्थ:.। तस्मान्नाग्निरिन्धन दहति; तद्दययतिरिक्तागन्यभावात्‌ । यदा चेवम्‌, 
तदा कुतः कस्यचिज्ज्वालापरिगतिरिति से एव दोषो न वेपते ॥ ४ ॥ 
अपि ते अन्यलाभ्युपगमे5ग्वीन्धनयो रिध्यमानव्यपदेशाभावात्‌ कुत इध्यमान- 
मिन्धनस्‌, कुतो वा इन्धनम ग्निर्धक्ष्यतीति प्रतिपादयन्ताह-- 
अन्यो न॒प्राप्स्यतेध्प्राप्तो न धक्ष्यत्यंहन्‌ पुनः । 
न निर्वास्यत्यनिर्वाणः स्थास्यते वा स्वलिड्भवान्‌ ॥ ५॥ 
यदि इन्धनादन्यो5ग्निः स्यात्‌, सोध्न्यत्वादन्धका रमिवेन्धनं न प्राप्नुयात्‌ । 
ने च धक्ष्यति, अप्रा पत्वाद्विप्रकृष्टदेशावस्थितमिवेत्यभिप्राय: | एवं च इध्यमान- 
मिन्धनं भवतोीति नोपपन्नमेव | ततश्च॒ अग्नेनिर्वाणं न स्यात्‌ । अनिर्वाणश्र 
स्वलिज्ञवानेव स्थास्यति, प्रदीप्त इत्यर्थ:। वाशब्दो:वधा रणे द्रष्टव्यः, विकल्वा्थों 
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वा। स्वलिज्भवानेव अग्नि: स्थास्यति, यदि वा नास्त्यन्यत्वमग्नेरिन्धनादिति | 
समुच्चये वा । अन्यो न प्राप्स्यति न धक्ष्यति न च निर्वास्यति स्वलिज्रवांइ्च 
स्थास्यति । तस्मादयुक्तम-इन्धनादन्यत्वमरने: || ५ ॥ 

अन्राह-अयुक्तमग्नीन्धनयो रन्यत्वम्‌, यस्मानन प्राप्स्यते5प्राप्तो न धक्ष्यत्यदहन्‌ 
रिव्यादि, तदयुक्तम; दुष्ट हि अन्यत्वे ख्रोपुरुषयो: प्राप्ति, एवमग्नीन्धनयोरपि 
भविष्यतीति ? उच्यते-- 
(8. 207) अन्य एवेन्धनादग्निरिन्धनं प्राप्नुयाद्‌ यदि । 

स्त्री सम्प्राप्नोति पुरुषं पुरुषइ्च स्त्रियं यथा ॥ ६ ॥ 


स्थादेतदेवमू, यदि ख््रीपुरुषवत्‌ परस्परानपेक्षा अग्नीन्धनयो: सिद्धि: 
स्यथात्‌ ॥ ६॥ 

न त्वस्तीत्याह-- 

अन्य एवेन्धनादग्निरिन्धनं काममाप्नुयात्‌ । 
अग्नोन्धने यदि स्यथातामन्योन्येन तिरस्कृते.॥ ७ ॥ 

न त्वेवं सम्भवति यदिन्धननि रपेक्षो5ग्नि: स्थातू, अग्निनिरपेक्षं चेन्धनमिति । 
तस्माद्‌ दृष्टान्तवेयथ्यंस्‌ । अन्योन्यापेक्षाधीनजन्मनां सत्यन्यत्वे येषां प्राप्तिः 
सिद्धा, तेषामेव दृश्न्तत्वेनोपादानं न्याय्यं स्थात्‌। ते च न सम्भवन्तीति न 
युक्तमेतद्‌ू- अन्यत्वे सति प्राप्तिरस्तीति ॥ ७॥ 

अन्नाह-यद्यपि अग्तीन्धनयो: स्लीयुरुषवत्‌ परस्परनिरपेक्षा सिद्धिर्नास्ति, 
तथापि परस्परापेक्षा तावदस्ति। ततश्च अस्त्येवाग्नीन्धनयो: स्वरूपसिद्धि:; 
परस्परसापेक्षत्वात्‌ । न हि. अविद्यमानयोव॑न्ध्यापुत्रदुहित्रो: परस्परापेक्षता 
दृष्टेति ? उच्यते; एवमपि-- 
(8, 208) यदीन्धनमपेक्ष्याग्निरपेक्ष्याग्नि यदीन्धनस्‌ । 

कतरत्‌ पूबंनिष्पन्न॑ यदपेक्ष्याग्निरिन्धनम्‌ ॥ ८॥ 

अस्येन्धनस्थ अयमग्निर्दाहकः कर्ता --इत्येव॑ यदि इन्धनमपेक्ष्याग्निव्यंवस्था- 
प्यते, अस्पाग्नेरिद्मिन्धनं कर्मेत्येवमग्तिमपेक्ष्य यदीन्धनम्‌, तत्‌ कतरदनयो: 
पूव॑निष्पन्तसू--किमिन्धन यदपेक्ष्याग्ति: स्थातू ? उत अग्नियंमपेक्ष्येन्धन स्यातु ? 
तत्र यदि इन्धनं पूर्वनिष्पन्नमिति कल्प्यते, तदयुक्तम; अग्निनिरपक्षस्य 
अनिध्यमानस्येन्धनत्वाभावात्‌, तृणादेः स्व॑स्य चेव इन्धनत्वप्रसडुगात्‌ । भथ 
बुवंमग्निः पश्चादिन्धनमिति ? तदप्ययुक्तम्‌ू, इन्धनात्‌ पूरव॑सिद्धस्थाग्ने रसंभवात्‌, 
निहेतुकत्वप्रसंगात्‌, पश्चाच्चापेक्षया निष्प्रयोजनत्वात्‌ । तस्मान्नास्ति अन्न 
किश्चित्‌ पूवंसि& यदपेक्ष्य इतरस्य सिद्धि; स्यात्‌ ॥ ८ ॥ 

अथापि मन्यसे--पूवंमिन्धनं प्चादग्निरिति, एकमर्पि 


५ 


परीक्षा ] दश्मं प्रकरणम्‌ ९९ 


यदीन्धनमपेक्ष्याग्नि रग्ते: सिद्ध स्थ साधनम्‌ 
भविष्यति। यदि इन्धनमपेक्ष्याग्निभ॑विष्यतोति परिकल्प्यते, एवं र्तहि 
सिद्धस्य सतोअनेः पुनरपि साधन स्यात्‌ । विद्यमानस्यैव पदा्थंस्य सिद्धूपस्थापेक्षा 
युज्यते | न हि अविद्यमानों देवदत्तों गृहे कश्चिदपेक्षते | एवं यदि अग्निविद्यमानों 
न स्यात्‌, नासाविन्धनमपेक्षते । तस्मादस्तित्वमग्नेरभ्युपेयु ॥ तदा च 
किमस्य इन्धनस्यापेक्षया पुनः कतंव्यम्म ? न हि. सिद्धोउग्तिः पुनरिन्‍्धनेन 
कतंव्यो यदर्थभिन्‍्धनापेक्षासाफल्यं स्थात्‌। तस्मादिन्धनमपेक्ष्याग्तिभवतीति न 
युक्तम | 
अपि च--यदि इन्धनमपेक्ष्याग्निभंवतीति परिकल्प्यते, 
एवं सतीन्धनं चापि भविष्यति निरग्निकम्‌ ॥ ९ || 
यदि इन्धनमसिद्धं स्थात्‌, नेव तदग्तिना अपेक्ष्येत, असिद्धस्था पेक्षायोगात्‌ | 
तस्मान्तिरग्तिकस्येन्धनस्प सिद्धिरभ्युपेया, न चेवमेतदि त न युक्तमेतदिति ॥९॥ 
अथ मतम््-यौगपद्येतेव इन्धनसिद्धया अग्निसिद्धिः, अग्निसिद्धधा च 
इन्धनसिद्धि:। ततश्व एकस्यापि पूरव॑सिद्धयनभ्युपगमात्‌, तत्र यदुक्तम्‌-- 
“कतरत्‌ पृव॑निष्पन्नं यदपेक्ष्याग्निरिन्धनम्‌” [ मं. जा. १०.८ ] इति, 
तदयुक्तमिति ? उच्यते; एवमपीष्यमाणे उभयस्याषि नास्ति सिद्धि: । यस्मात्‌ 
योध्पेक्ष्य सिध्यते भावस्तमेवापेक्ष्य -सिध्यति । 
यदि योष्पेक्षितव्य:ः स सिध्यतां कमपेक्ष्य कः || १०॥ 
तत्र यदि यः अग्न्याख्यो भावः यमिन्धनाख्यं भावमपेक्ष्य मिध्यति, इन्धना- 
ख्यश्व॒ भाव: योअग्निना आत्मसिद्धय्रथ॑ंमपेक्षितश्यः, स यदि तमेब अग्न्याख्य॑ 
पदार्थंमपेक्ष्ष विध्यति, कथ्यतामिदानीं सिध्यतां कमपेक्ष्य क इति। यदा च 
अग्यभावे सति इन्धनस्य सिद्धिरेव नास्ति, तदा अकारणस्येन्धनस्याभावात्‌ 
कुतस्तद्वेतुको$ग्न: प्रसेत्स्यति ! एवं य इन्धँैनाख्यो भावों यमग्न्याख्यं भावमपेक्ष्य 
सिध्यति, अग्न्याख्यश्व भावों यः इन्धनाख्येत आत्मसिद्धथरथ॑मपेक्षितव्यः, स यदि 
तमेवेन्धनाख्यं भावमपेक्ष्य सिध्यति, कथ्यतां किमिदानीं सिध्यतां कमपेक्ष्य कः 
इति | यदा हि इन्धताभावे सति अग्नेः सिद्धिर्नास्ति, तदा नि्का रणस्याग्नेर- 
भावात्‌ कुतस्तद्ध तुकमिन्धनस्‌ | ॥| १० ॥ 
इतश्व॒ अग्तीन्धनयो: परस्परापेक्षयापि सिद्धिरसती, सिद्धासिद्धयो रपेक्षाभा- 
वादिति प्रतिपादयन्ताह-- 
योष्पेक्ष्य सिध्यते भावः सो5सिद्धोड्पेक्ष। कथम।. (8. 209) 
अथाप्यपेक्षते सिद्धस्त्वपेक्षास्थ न युज्यते ॥ ११॥ 
यो हि अग्न्याख्यो भावः इन्धतारूयं भावमपेक्ष्य सिध्यति, सः असिद्धो वा 


९२ मध्यमकशा स्त्रे [ अग्नोन्घन- 


इन्धनमपेक्षते ? सिद्धो वा ? यदि असिद्ध:, तदा असिद्धत्वात्‌ खरविषांणवन्लेन्ध- 
नमपेक्षेत । अथ सिद्ध: ? सिद्धत्वात्‌ किमस्येन्धनापेक्षया ! न हि सिद्धं पुनरपि 
साध्यते; वेयर्थ्यात्‌ । एवमिन्धने5पि वाच्यम्‌। तस्मान्नाग्तीन्धनयो: परस्परापेक्षया 
यौगपद्येन वा सिद्धिरिति ॥ ११ ॥ 
यतइचेवम्‌, तस्मात्‌-- 
अपेक्ष्येन्धनमग्निने, 
अथ स्यात्‌ृ- अनपेक्ष्या ग्निर्स्ताहि भविष्यतीति । एतदरपि न युक्तमित्याह-- 
तानपेक्ष्याग्निरिन्धन म्‌ । 
अन्यत्वप्रतिषेधादहेतुकत्वप्रसंगाच्च । यथा च अग्निरपेक्ष्य वा अनपेक्ष्य वा 
इन्धनं न सम्भवति, एवमिन्धनमपीत्याह-- 
अपेक्ष्येन्धनसग्नि न नानपेक्ष्याग्तिभिन्‍्धनम्‌ || १२ ॥ 
एतच्च अनन्तरमेव गताथेत्वान्न पुनरुच्यते || १२ ॥ 
(8. 2।0)  अत्राह--किमनया अस्माकमतिसूक्ष्मेक्षिकया प्रयोजनसू, ये व्य॑ 
ब्रूम:ः--यस्मादगिनिना इध्यमान मिन्धन प्रत्यक्षत उपल्भ्यते; तस्मात्ते एव अग्नोन्धने 
इति ? उच्यते; स्यादेतदेवम्‌, यदि अग्निरिन्धनं दहेत्‌ । यदि इन्धने5ग्नि: सम्भवेत्‌, 
स इन्धनं दहेत्‌ । न तु सम्भवतीत्याह-- 
आगच्छत्यन्यतो नाग्निरिन्धने$ग्निनं विद्यत । 


इन्धनव्यतिरिक्तात्तावत्‌ कुतश्चिदन्यतो$ग्नेरागमनं नास्ति, तस्य अदृष्टत्वात्‌ । 
निरिन्धनस्य चाहेतुकस्याग्नेरागमनाभावात्‌, सेन्धनस्य चागमने प्रयोजनाभावात्‌, 
तत्रापि चेन्धने तुल्यपय॑तरुयोगात्‌, अनवस्थाप्रसज्भात्च आगच्छत्यन्यतों नाग्निः। 
तथा इन्धनेःप्यग्निनं सम्भवति; तत्रानुपलभ्यमानत्वात्‌ । 


अथ स्यात्‌-विद्यमानस्थापि मूलोदकादिवदभिव्यञ्जकप्रत्ययवेकल्यात्‌ पृर्व॑मनु- 
पलभ्यमानत्वमू, अरणिनिधषंणादभिव्यञ्जकप्रत्ययसं भवात्तु पश्चादुपलब्धिरिति। 
इदमेव तावत्‌ संप्रधायंते-कि पुनमूंठोदकादीनामभिव्यञ्जके: प्रत्यये: क्रियत इति ? 
तत्र स्वरूप तावन्न क्रियते; विद्यमानत्वातु । अभिव्यक्ति: क्रियत इति चेतु, 
केयमभिव्यक्तिर्नाम ? प्रकाशतेति चेतू, एव तहि सैव क्रियते; पू॑मविद्यमानत्वा- 
दस्या:। सत्कायवादत्यागरचेवं जायते; अभिव्यक्तेः पूव॑मविद्यमानत्वात्‌ पशचाज्ब 
भावात्‌ । स्वरूपस्य चोत्पत्तिप्रत्ययनिरपेक्षत्वात्खपुष्पवदभिव्यक्तिप्रत्ययसापेक्षतापि 
न स्थात्‌ । अपि च-इयमभिव्यक्तिरभिव्यक्तस्थ वा भावस्य परिकल्प्येत ? अन- 
भिव्यक्तस्य का ? तत्र तांवद्‌ यदभिव्यक्त तन्नाभिव्यज्यते, तस्थाभिव्यक्ति- 
वेयर्थ्यात्‌, अनिष्टदोषप्रसज्भाच्च | अनभिव्यक्तमपि नाभिव्यज्यत्ते; खपुष्पवर्दत- 
भिव्यक्तत्वात्‌ । इत्येवमभिव्यक्तिन सम्भत्रति | 


परीक्षा | दशम॑ प्रकरणम्‌ ९३ 


अथापि स्थातु-विद्यमानस्थैव प्रत्ययंं: स्थौल्यं क्रियते इति, (8. 24) 
एवमपि यदेव स्थौल्य॑ पूर्व नास्तीति तदेव क्रियत इति कुतः स्थौल्यापादनम- 
भिव्यक्ति: ! सौक्ष्म्यस्थ च निहेंतुकस्यासम्भवात्‌ कस्प्र स्यूलतापादनादभिव्यक्ति: 
स्यादिति। तदेवं सवंथा इन्धने अग्नेर्न सम्भव इति इन्धने5ग्निन॑विद्यते । 
न चाविद्यमानाग्तिना इन्धनस्थ दहनमुपजायते इत्यसत्यमेवेतदुयलूभते भवान्‌ ॥ 

अपि च--यथा पूर्व गतागतगम्यमानानां दूषणमुक्तसू-- 
अत्रेन्धने शेषमुक्त गम्यमानगतागतेः || १३ ॥। 

'अग्निता इन्धनं दह्ममानमुपलभ्यते' इत्यत्र इन्धनप्रस्तावे शेषं दषणं 
गम्यमानगतागतदूषणेन वेदितव्यम्‌, उकक्‍्तपाठउविपर्ययेण--- 

दग्धं न दह्यते तावददग्धं नेव दह्मते । 
दग्धादग्धविनिमंक्त दह्य मानं न दह्यते । 
इत्यादिता | यत एवम्‌, अतो नास्त्यग्निना इन्धनस्य दहनमिति वेदितव्यम्‌ ॥१३॥ 
इदानीं यथोपपादितमर्थ निगमयन्नाह-- 
इन्धन पुरग्निन॑ नाग्निरन्यत्र चेन्धनात्‌ । 
नाग्निरिन्धनवास्नाग्नाविन्धनानि न तेषु सः ॥ १४ ॥| 

तन्र “यदिन्धतं स चेदग्निरेकत्वं कतृक्र्मणो: (म०्शा० १०-१ ) (8.22) 
भवेत्‌” इत्यनेन अग्नीन्धनयोरेकत्वप्रातषेधात्‌ इन्धन पुनरग्निर्न; 

“अन्यदचेदिन्धनादग्निरिन्धनादप्यते भवेत्‌” | ( म० शा० १०-१ ) 
इत्यादिना अन्यत्वस्थ प्रतिषेधात्‌ नास्निरन्यत्र चेन्धनात्‌ । तत्त्वान्यत्वो भयपक्ष-- 
प्रतिषेधादेव तद्वत्पक्षाधा राधेयपक्षाणामप्यर्थत: प्रतिषिद्धत्वात्तानपि निगमयन्नाह-- 
नाग्निरिन्नवान्तास्नाविन्धनानि न तेपु सः। इति। तत्राग्निरिन्धनवान्न 
भवति | इन्त्रनमस्यास्मिन्‌ वा विद्यत इति व्यतिरेकेण वा व्युत्पादेन ? अव्यतिरेकेण 
वा ? तत्र व्यतिरेकेण तद्यथा-गोमान्‌ देवदत्त:। अव्यति रेकेण--बुद्धिमान्‌ 
देवदत्तो रूपवानित्यादि | अग्नोन्धनयोश्च पक्षद्ववस्यापि प्रतिषिद्धत्वादिन्‍्धनवा- 
नग्निरिति प्रतिषेधो विहितः | अन्यच्च -- कुण्ड दध्न आधारतां प्रतिपय्यते। न 
चेन्धनादन्यत्वमग्ने रस्तीति नाग्नाविन्धनानीति युज्यते । नापि इन्धनेःस्त्यरिन:, 
अन्यत्वप्रतिषेधादिति । एवमाधाराधेयताप्रतिषेधो:प्यर्थंत उपपादित एवं ॥ १४॥ 


यथा चागिनि: पश्चधा विचार्यमाणो न सम्भवति, एवमात्मापि-- 
इत्यतिदिशन्नाह- 


अग्तीन्धना भ्यां व्याख्यात आत्मोपादानयो: क्रम:। 
सर्वो निरवशेबेण, 
तत्र उपादोयते इत्यूपादानस्‌ > पञ्चोपादानस्कन्धा: | यस्तानुपादाय प्रज्ञप्यते 


९४ मध्यमकशा स्त्रे [ अग्नीन्धन- 


(8. 23) स उपादाता ग्रहोता निष्पादक आत्मरेत्युच्यते । अहंकारविषयत्वादाहित 
उत्तादितो5हंमानो5स्मिन्निति | तदस्यात्मन उपादानस्य च यः क्रम: सिद्धिः, स 
जर्वोठ वीन्धताभ्पां व्याख्यातो$ब्रगन्तव्यों निरवशेण ॥। 

कः पुनः सर्वस्य निरवशेषस्य च भेद: ? स्वग्रहणेनेव पञठ्च पक्षा: समनन्‍्तर- 
अकान्ता अभिसम्बध्यन्ते। सर्वे एते पण्चापि पक्षा: अग्नीन्धनवदात्मोपादान- 
योरप्यविकला ढौकनीया: | यबचेषां प्रतिपादने उपपत्तिक्रम: प्रागुपर्वाणतः, तेन 
निरवशेषेण आत्मोपादानयो: प्रततिषेधो वेदितव्य: | इत्यनेन सर्वात्मना प्रतिषेध- 
साम्यमग्तीन्धनाभ्यमात्मोपादानयोरव्वे दितव्यमित्युपदर्शनार्थ सर्वो निरवशेषेणेत्याह । 
तत्र यदेवोपादानं स एव आत्मा--इत्येव॑ कतुंकमंणोरेकत्वप्रस ड्रान्‍्न युज्यते । 
नाप्यन्यदुपादानम्‌ अन्य उपादाता; स्कन्धव्यतिरेकेणाप्यात्मोपलब्धप्रस ज्रात्‌, 
परत्र निरपेक्नत्वादित्यादिप्रप्ंगाच्च | एकत्वान्यत्उप्रतिषेधाच्च स्क्रन्धवानप्यात्मा 
न भवति | अन्यत्वाभाव च्च नात्मनि स्कन्धा:, न :कन्धेष्वात्मा | यत एवं पठ्चसु 
प्रकारेषु आत्मनो न सत्त्वम, तस्मात्‌ कमंकारकवदेव आत्मोपादानयो: परस्परा- 
पेक्षिकी सिद्धिरिति स्थितम्‌ | 

यश्चायमात्मोपादानयो: क्रमः, स नानयोरेब, कि तहिं ? 

सार्ध घटपटादिभिः ॥ १४ ॥ 

निरवशेषै पदार्थ: सवंथा व्याख्यातो वेदितव्य: | घटादयो हि कार्यकारणभूता 
अबयवावयविभूता लक्षणलक्ष्यभूता गुणगुणिभूता वा स्युः॥ तत्र महण्डचक्रसूत्र- 
( 8. 24 ) सलिलकुलालकरव्यायामादयों घटस्य कारणभूताः, घट: कार्यभूतः, 
कपालादयो नीलादयों वा अवयवर्भूताः, घटो5वयवी | पृथुबुध्नलम्बौष्ठदीघंग्रोव- 
त्वादीनि लक्षणानि, घटो लक्ष्यः॥ व्यामत्वादयों गुणा:: घटो गुणी |: इत्येवं 
व्यवस्थाप्य अग्नोन्धनव॒ृत्‌ क्रमों योज्य:। एषां च घटादी ता मात्मोपादानयोश्च 
मध्यमकावता रप्रकरणाद्‌ उ्याख़्यानमवसेयम्‌ ॥ १५ ॥ 

तदेव॑ कर्मका रकवदात्मोप्रादानयोघंटादोनां च परस्परापेक्षिक्यां सिद्धों व्यव- 
स्थितायां तथागतवचनाविपसीतार्थावबोधाभिमानितया तीथ्यंमतोपक ल्पितपदार्थ- 
व्यवस्थां सौगतप्रवचनार्थत्वेनोपनीय अतिमूढतया-- 

आत्मनश्व सतत्त्वं ये भावातां च पृथक्‌ पृथक्‌। 
नि्विशन्ति न तान्‌ मन्ये झासनस्थार्थंकोबिदान्‌ ॥ १६ ॥ 

तत्र सह तेन वर्तत इति सतत्‌, सततो भावः सतत्त्बम्‌ € अपृथवत्वम्र, अनन्य- 
त्वमू, एकत्वमित्यर्थ: । तदेतत्‌ सतत्त्वं ये वर्णयन्ति, न तानाचार्यः शासनाथ- 
पण्डितान्‌ मन्यते । तद्यथा--आत्मा उपादानेन प्रज्ञप्यते येन, सहैव तेनोपादानेन 
( 8. 2/5 ) सम्भवति | सन पृथक्‌ । अब्यतिरेकेणेव भवतीत्यथं: | एवं येन 
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कारणेन मृदा देना घट: प्रज्ञप्पते, तदव्यतिरेकेणेव स भवति, न पृथक्‌ । एवमा- 
त्मनो भावानां च सतत्त्वं ये वर्णयन्ति, न ते परमगम्भी रस्य प्रतीत्यसमुत्पादस्य 
शाश्वतोच्छेद रहितस्य उपादायप्रज्ञप्त्यभिधानस्य तत्त्वं पश्यन्ति | पृथक्‌ पृथक्‌ च 
ये निरदिशन्ति, पृथगित्यात्मानम्‌. पृथगुपादानम्‌ पृथंक्‌ कार्य॑म्‌, पृथक कारणम, 
इत्यादिना अन्यत्वं पश्यन्ति, अमूनपि न शासनस्थार्थक्रोविदानाचार्यों मन्‍्यते | 
यथोक्तम्‌-- 
“एकत्वान्यत्वरिहतं प्रतिश्र॒त्तोपमं॑ जगत्‌ । 
संक्रान्तिमासाद्य गत॑ बुद्धवांस्त्वमनिन्दित:” ॥। (निरुपमस्तव:-१३] 
एवं च अग्तीन्धनपरीक्षया अधिगतधर्मतत्वपरमस्यथ योगिन: कल्पेनाकाला- 
'लिप्सितेरपि नैव वपुर्दह्यते, रागद्वेषमोहहुताशने रपि वा इति । यथोक्त भगवता- 
यूथ गगणु न जातु दग्धपूृर्व सुबहुभि कल्पशतेहि दह्ममानम्‌ | 
गगनसम विजानमान धर्मान्‌ सो5पि न दह्मति जातु साग्निमध्षे || 
सर्व हि ज्वलमाणि बुद्धक्षेत्रे प्रणित्रि करोति समाधिये स्थिहित्वा | (8. 26) 
ज्वलत अयु प्रशाम्यतामशेष पृथिवि विनश्थिपि नैवस्यान्यथात्वम्‌ ' ॥| 
सथा-- 
“अरणि यथ चौंत्तरारणि हस्तव्यायामु त्रयेभि संगति: । 
इति भ्रत्ययतो$ग्नि जायते जातु कृतु कार्थ लघू निरुध्यते ॥ 
“ अथ पण्डितु कश्चि मार्गते कुत अयमागतु कुत्र याति वा | 
विदिशो दिश सर्वि मार्गंतो नागतिरनास्य गतिइच लक्यति (8, 27) 
स्कन्धायतनानि धातव: शून्य आध्यात्मिक शून्य बाहिरा:। 
सर्वात्मविविक्ततालया धर्म आकाशसभावलक्षणा: ॥ 
इमु ईदृश धर्मलक्षणा बुद्ध दीपंकरदर्शने त्वया। 
अनुबुद्ध यथ त्वयात्मना तथ बोधघेहि सदेवमानुषान्‌ ॥ 
विपरीतअभूतकल्पिते रागदोषे: परिदह्यते जगत्‌ | 
कृपमेघशमाम्बशीतलां मुञज्च धाराममृतस्य नायक” ॥ इति बिस्तर: ॥ 
[ललिहं०-१२. १०८, ११५-१ १९] 


इत्याचार्यचन्द्रकीतिपादोपरचितायां ्रसन्‍नपदायों मध्यमकवृत्तौं 
अग्नीन्धनपरीक्षा नाम दशमं प्रकरणम्‌ ॥। 


११. प्र्वापरकोटिपरोक्षा 


( एकादर्श प्रररणम्‌ ) 


अत्राह-विद्यत एवं आत्मा, संसारस:द्भावात्‌ । यदि हि आत्मा [8. 28] 
न स्यात्‌, कस्य पञचगतिके आजवज्ञवीभावेन जन्ममरणपरंपरया संसरणं स्यात्‌ ? 
उकतं हि भगवता- -' अनवराग्रो हि. भिक्षत्रो, जातिजरामरणसंसार:” इति। 
“अविद्यानीगरणानां सत्त्वानां तृष्णासंयोजनानां तृष्णागण्ड्रबद्धानां संसर्तां 
पूर्वा कोटिनं प्रज्ञायते” इति | यदा च भगवदुपदेशात्‌ संसारो5स्ति, तदा संसर्ता- 
प्यस्ति !स च आत्मा उच्यत ईति ? उच्यते; स्यादात्मा, यदा संसार .[8, 29] 
एवं स्यात्‌ । कथम्‌ ? यस्मादस्य 
पूर्वा प्रज्ञापते कोटिनेंत्युवाच महासुनिः । 
संसारोषनवराग्रो हि नास्यादिनापि पश्चिमम्‌ ॥ १ ॥ 
कोटिर्भागो देश इति पर्याया. । पूर्वा कोटि: पूर्वों देश इत्यथं:। यदि हि 
संसारो नाम कश्चित्‌ स्यात्‌, नियतं तस्य पू्व॑मपि स्यात्‌, पश्चिममपि, घटादी- 
नामिव। उक्त च भगवता--अनवरांग्रो हि भिक्षवों जातिजराममणसंसार:' 
इति | यदेव अवराग्रे न स्तः, संसारस्य अनवराग्रवचनात्‌, संसार एवं नास्तीति 
ननु स्पष्टमादेशयामास भगवान्‌ । तस्मान्नास्ति संसार:; पूर्वापरकोटयनुप्लम्भात्‌, 
अलातचक्रवत्‌, इति स्थितम्‌ ॥ 
अन्रेदं विचायंते--यदि पूर्व चापरं च संसारस्य निषिद्धं भगवता, क्थं 
पुनरिदमाह--तस्मात्तहि संसारक्षयाय प्रतिपत्स्यामहे इत्येवं॑ वो, भिक्षव:, 
शिक्षितव्यम'', इति ? उच्यते; अविद्यानीवरणानां सत्त्वानामित्यादिविशेषणोपादा- 
नात्‌ तेषामेवायमनवःग्र : संसार इति प्रतीयते, न पुनस्तत्त्वज्ञानानिलबलात्‌ 
समन्मलिताविद्यानीवरणतरूणाम्‌ । तेषों तु लोकोत्तरमाग्गं ज्ञानाग्तिना दग्धाशेष- 
क्लेशवासनामूलनिःशेषपादपानां भवत्पेव अन्त: इति विज्ञेयमर्‌ ॥ 
कथं पुनरादिरहितानयूमन्नोपदेश इति यावत्‌ | दृष्टमेतद्‌ बाह्मेपु ( 8. 220] 
ब्रीह्यादिषु आद्य भावेषपि दहनादिसम्पर्कादन्तसद्भाव: | यथोकतमार्यदेववादै:-- 
“गथा बीजस्प दृष्टोडन्तो न चादिस्तस्थ विद्यते । 
तथा कारणवैकल्याज्जन्मनोपि न संभव: | इति। [चतु:ःश०:८२५] 
स च अन्तोपदेशो लौकिक एव व्यवहारे स्थित्वा संधा रचारकावबद्धाना मुत्सा- 
हनार्थ सच्त्वानां देशितो लौकिवज्ञानापेक्षया। वस्तुक चन्तायां तु संसार एवं 
नास्ति, तत्कुतो5स्य परिक्षय: ! प्रदीपावस्थायां रज्ज्रगपरिक्षयवत्‌ ॥ 
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अत्राह-यद्येवं लोकिकज्ञानापेक्षया अन्तवद्‌ आदिरपिं कि नोच्यते ? उच्यते; 
अह्ेतुकदोषप्रसंगात्‌ लोकिवज्ञानापेक्षयापि संसारस्यादेरभाव इत्युभयथाप्यादेर- 
भाव एवेति विज्ञेयम्‌ | १ ॥ 
अत्राह--यद्यपि अवराग्रे न स्तः संसारस्प, तथापि मध्यमस्ति, अप्रतिषेधात्‌ । 
ततश्व अस्ति संप्तारो मध्यस|द्भवात्‌ | इह यन्तास्ति, न तस्य मध्यमस्ति, तथ्यंथा 
कुमेरोमप्राव रणस्पेति ? हास्यः खल्वसि ! ननु च भोः, 
नेवाग्रं नावरं यध्य तस्प मध्य कुतो भवेत्‌ ! 


अग्रमिति आदि:, पृव॑म्‌, प्रथमम््‌ उच्चते । अवरमिति अवसानम्‌, (8. 22।) 
अन्तः, व्यवच्छेद उच्यते | यस्य संसारस्य आदिरन्तशच प्रतिषिद्ध, तस्य कुतो 


मध्यं भविष्यति ! ततरच सुज्ञामात्रकममेव विपर्यासपरवशमानसानां संसारः 
आदिमध्यावसानवि रहितत्वादाकाशवदलातचक्रादिवदिति भाव: । संसा राभावाच्च 
नास्ति आत्मेति। यत एवं संप्तारस्यादिमध्यावसानानि न सनन्‍्ति, अत एवं 
संसाराभावाज्जातिज रामरणादोनां पूर्वापरसहक्रमा अपि नैव सन्‍्तीत्याह-- 
तस्मान्नात्रोपपद्चन्ते पुर्वापरसहक्रमा: ॥ २ ॥ 
यथा च नोपपद्यन्ते तथा प्रतिपादयन्नाह-- 
पूर्व जातियदि भवेज्जरामरभ मुत्तरम्‌ । 
निर्जरामरणा जातिभ॑ंवेज्जायेत चाम्मृतः ॥ ३।। 


. यदि पूर्व जातिभवेत्‌, तदा मरणसहिता स्थात्‌ । न च ज्रादिरहिता जाति- 
पुंज्यते, असंस्कृतत्वप्रसंगातू । जरामरण रहितस्थ भावस्य जाता परिकल्प्यमाना- 


यामन्यत्र अमृतस्यैव देवदत्तस्थ प्रथममिह जाति: परिकल्प्यमाना स्यात्‌ । ततश्च 
आदिमान्‌ ससा रः स्पादह्ेतुकदोपशच । अभूवमतोतमध्वानस्‌-इत्येवं पूर्वान्तकल्पना 
च न स्यात्‌ । अभूत्वा च पूर्व पश्चादिहोत्पाद: स्यात्‌ । 

अथ स्यात्‌ु--आम्रादीनां यथा पूर्व विनाप्रि जरामरणसम्बन्धात्‌ (8. २22) 
प्रथममेव उत्पादों दृष्ट:, एवमात्मनो5पोति ? नेवस्‌, साध्यसमत्वात्‌। आम्रादी- 
नामपि हि स्वबीजनिरोधे समुत्पद्यममानत्वात्‌ नान्यत्राविनष्टानामुत्पाद इति 
समममेतत्‌ पूर्वण । 

अथ स्यात्‌--अन्यदेव वृक्षाद्वीजस्‌, अतोउ्न्यत्राविनाशपुवंक एवं वक्षस्योत्पाद 
इति ? नेवम्‌; कार्यकारणयो रन्यत्वस्थासिद्धत्वात्‌ । तथा च वक्ष्यति-- 

“प्रतीत्य यद्यद्‌ भवति न हि तावत्‌ तदेव तत्‌ । 
न चान्यदपि तत्तस्मान्नोच्छिन्नं नापि शाग्वतस्‌ ॥'' 
[ म० शा०--१८.१० ] 

न च बीजाद्‌ वृक्षस्थान्यत्वस्‌ । अतः साध्यसभमेतत्‌ । यतश्च अन्यत्रामृतस्य 

इहोत्पादो नास्ति, न पुर्व॑ जातिरभ्युपेया ॥ ३॥ 


मण० शा० : ७ 


२८ ; मध्यमकशास्त्र | परर्वापरको टि- 


अथ पूर्व जरामरणम्र्‌, पश्चाज्जाति: ? एवमपि-- 
पग्चाज्जातियंदि भवेज्जरामरणभादित: । 
अहेतुकमजातस्य स्याज्जरामरणं कथम्‌ ॥ ४ ॥ 
जातिप्रत्ययं जरामरणमिति वचनाज्जातिहेत॒क जरामरणमुक्तं भगवता | 
यदि एतत्‌ पूव॑ स्थात्तदा निहेतुक स्थात्‌ । तस्मान्न युक्तमेतत्‌; यतोष्प्युक्तम्‌-- 
“यथ उक्खित्ते लोढम्मि उबखेवे अस्थि कारणं। 
पडने कारणं णत्थि अण्णं उबखेवकारणा |” इति । 


( 8. 223 ) यथाप्यत्रोत्क्षेप: पतनकारणम्‌, नान्यत्‌, एवमिहापि जातिमेव 
कारणत्वेन विनाशस्य वर्णयाम:, नान्यत्‌-इति नास्त्यहेतुकता विनाशस्य । 
जातिहेतुकत्वाच्चास्योद्गमनमेव विन।शस्य हेतुरिति क्ृत्वा एषापि गाथा सुनीता 
भवति-- 

“एविमे संखता धम्मा सम्भवन्ति सकारणा: । 
स भाव एव धम्मानं य॑ विभोन्ति समुग्गता” ॥ इति ॥ ४ ॥ 
इदानीं सहभावेनापि जातिजरामरणानामसद्धाव प्रतिपादयन्नाह- 
न जरामरणेनेव जातिश्व सह॒युज्यते । 
सख्रियते जायमानश्व स्थाच्चाहेतुकतोभयो: ॥ ५॥ 

( 8. 224 ) यदि सह भावों जातिजरामरणानां स्यातु, तदा जायमानस्य 
मरणं स्यात्‌ । न चतद्युक्तम्‌ । न च परस्परविरुद्धत्वादालोकान्धका रवदेककालता 
युक्‍ता । न चैवं लोके दृष्टं यज्जायमान एवं ज्रियते इति । अपि च--अहेतुकत्वं 
जात्यादीनां सहभावकल्पनायां स्यात्‌ । न हि सहभूतयो: सब्येतरगाविषाणयो र- 
न्यहेतुकता दुष्टेति न युक्तमेतत्‌ ॥ ५ ॥ 

धतदेवम्‌-- 
यत्र न प्रभवन्त्येते पूर्वापरसहक्रमाः। 
प्रपश्नयन्ति तां जाति तज्जरामरणं चर किम्‌ ॥ ६ ॥ 

यस्यां जातो यत्र जरामरणे एते परर्वापरसहक्रमा: न सन्ति, तां जातिमनु- 
पलभमाना आर्या: कि प्रपञ|ुचय न्ति ! किशब्दोअसम्भवे । नैवं प्रपज्न्बयन्तोत्यर्थ: । 
अथवा--एवमविद्यमानेषु जात्यादिषु तां जा०्मिविद्यमानां बाला: कि प्रपञ्च- 
यन्ति, तच्च जरामरणं यन्‍्न संविद्यते ! तस्म'दवस्तुक एवं बालानां प्रपञ”च 
इत्यभिप्राय: ॥ ६ ॥ 

यथा च संसारस्य धूर्वा कोटिर्नास्ति, एवमन्येषमपि भावानाभित्याह-- 

कार्य चर कारणं चेव लक्ष्य लक्षणमेव च। 
वेदना वेदकश्चेव सन्त्यर्था ये चर केचन | ७॥ 
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पूर्वा न विद्यते कोटिः संसारस्य न केवलस्‌ । 
सर्वेधामपि भावानां पूर्वा कोटिर्स विद्यते ॥ ८॥ (8. 225) 
तत्र यदि पूर्व कारणं पश्चात्‌ कार्य स्थात्‌, अकायंक॑ कारण निहेंतुक॑ स्यात्‌ । 
अथ पूर्व कार्य पश्चात्‌ कारणस्‌ू, एवमपि कारणात पूर्व॑ कार्य निर्हेतुकमेव स्यात्‌ । 
अथ युगपत्कायंकारणे स्थाताम्‌, एवमुभयमप्यहेत॒क॑ स्थात्‌ । एवं लक्ष्यलक्षणे, वेदना- 
वेदकौ च योज्यो | न च केवल संसारस्य व्याख्यानेन कार्यकारणादिक॑ व्याख्यात॑ 
वेदितव्यम्‌, अपि च येःप्यन्ये पदार्था ज्ञानज्ञेयप्रमाणप्रमेपयसा धनसाध्यावयवावयवि- 
गुणगुण्यादय:, तेषामपि पूर्वा कोटि्न विद्यत इति योज्यम्‌ ॥ 
अत एव आर्यरलमेवसूत्र आर्यसवंनोवरणबिष्कम्भिणा महाबोधिसत्त्वेन 
भगवान्‌ स्तृत:-- 
“आदिश्षान्ता हानुत्वन्ना: प्रकृत्येव च॑ निवृंताः। 


धर्मास्ते विवृता नाथ धमंचक्रप्रवर्तने'” ॥ इति ॥ 
तथा-- 


“आदित शून्य अन|गत धर्मा नो गत अस्थित स्थानविविक्ता:। 
नित्यमसारक मायसभावा: शुद्ध विशुद्ध नभोपम सवि॥ 
यं च परभाषति धमं जिनस्य त॑ च न पश्यति सोक्षयताय | 
आदिनिरात्म निसत्त्विमि धर्मास्तांइच च पभाषति नो च क्षपेति ॥ (8.226) 
कल्पित वुच्चति कल्पितमात्र॑ अन्तु न लभ्यति संसरमाणे। 
कोटि अलक्षणया पुरि आसीदेति अनागति प्रत्ययताये ॥ 
कर्म क्रिया च प्रवर्तत एवं हीनोत्कृष्टतया समुदेन्ति । 


जहुक धर्म सदा प्रकृतीये शून्य निरात्म विजानथ सर्वान्‌ ॥” इत्यादि ॥ ७-८॥ 
[समाधि०्सू ०-३७. १८,२४,३ २-३ ३] 


इत्याचायंच॑मद्रको तिपादोपरचितायां प्रसन्‍्नपदायां मध्यमकवत्तौ 
पूर्गप रकोटिपरीक्षा नामैकादशं प्रकरणम्‌ ॥। 


१२. दुः्खपरीक्षा 


( द्वादश प्रकरणम्‌ ) 

(8. 227) अत्राह--विद्यत एव आत्मा, तत्धम्बधिदुःखस द्भावात्‌ | इह हि पंच्चो- 
पाद।नस्कन्धा दुःखमित्यु च्यते, तच्च अस्ति, तेन च दुःखेन कस्यचिद्‌ भवितर्व्य न 
निराश्रयेणेति, अतो विद्यत एव दुःखस्याश्रय:, स चात्मेति ? उच्चते; स्यादात्मा 
यदि दुःखमेव स्थात्‌ । तद्धि भवेत्‌ स्वयंक्ृतं वा परक्ृतं वा उभयक्तं वा हेतु- 
रहितं वा। सव॑था च इष्यमाणं तत्काय॑मेव नास्तीति प्रतिपादयन्ताहु--- 

स्वयं कृत परकृत॑ द्वाभ्यां कृतमहेतुकम्‌ । 

दुःखमित्येक इच्छन्ति तच्च कार्य न युज्यते ॥ १॥ 

तत्रेके वदिन: स्वयं कृतं दुःखमिति प्रतिपन्‍ना: | अपरे पुनः परकृतम्‌, अन्ये 
'च उभयक्वतम्‌ | केचिदहेतुसमुत्पन्नमेव दुःखमिति प्रतिपन्‍्ना: | सवंथा च तदू 
दुःखमिष्यमार्णं कार्य कर्तंव्यं न युज्यते, तदेतत्‌ प्रतिज्ञामात्रकमिति ॥ १॥ 

तत्‌ प्रतिपादयन्नाहु-- 

(8. 228 स्वयं कृत यदि भवेत्‌ प्रतोत्य न ततो भवेत्‌ | 
स्कन्धानिसानमो स्कन्या:' सम्भवन्ति प्रतीत्य हि॥ २ ॥ 
यस्मादिमान्‌* मरणान्तिकान्‌ स्कन्धान्‌ प्रतीत्य इमे औपपत्त्यांशिकाः स्कन्धा 
उत्पच्चन्ते, तस्मात्‌ स्वयं कृतं दु.छ्मिति नोपपद्मते || २॥ 
(8. 220) इदानीं परक्ृतमपि दुःखं यथा न सम्भवति, तथा प्रतिपा- 
दयन्नाह-- 
यद्यमीम्य इमेः्न्ये स्युरेम्यो वामी परे यदि | 
भवेत्‌ परकृतं दुःख -परैरेभिरमी कृताः ॥ ३ ॥ 
यदा अमीम्यों मरणान्तिकेभ्यः स्कन्वेभ्यः इमे औपपत्त्यांशिका: स्कन्धा अन्ये 
स्यु. एम्यो वा औपपत्त्यांशिकेभ्य:ः अमी मरणान्तिकाः स्कन्धाः परे स्थ॒ः, 

१. स्कन्धानमू नगी स्कन्धा:-इत्यादिपाठ: क्वचित्‌ । 

२. “तत्र स्वयमिति स्वात्मनेत्यर्थ: । यदि स्वयं दुःखं कृतं भवेत्‌, तेनैव दुःखस्वरूपेण 
तदेव दुः:खस्त्ररूपं कृतं स्थात्‌ । तश्मात्‌ अतोत्यप्तमुत्यन्न न स्थादित्यर्थ:; स्वरूपतद्भावात्‌ । 
अमावादेव स्वरूप ने कारक्रमस्ति, तत्मतोत्यपरमृत्पन्नमेव । तद॒यथा-स्कन्धानमूनि मे 
स्कन्धाः सम्भवन्ति प्रतोत्य हि। यस्मान्मरणकालिकानमन्‌' -इति वि० टिप्पण्यामधिकः 
पाठ: । 
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स्याक्तदानीं परकृतं दुःखम्‌ । न चेषामन्यत्वं दृष्टसू, हेतुफलसम्बन्धावस्थानानात्‌ । 
वर्ष्यति हि-- 
“प्रतीत्य यद्यद्‌ भवति न हि तावत्‌ तदेव तत्‌। (8. 230) 
न चान्यदपि तत्तस्मान्नोच्छिन्नं नापि शाश्वतम्‌ ॥” इति। 

[ म० शा०--१८.१० ] 
अतः: १४५०२ पके 5 डे :खं न सम्भवति | यदि हि अन्यत्वं स्थातु, तदा सति अन्यत्वे 
एतें: परभूते: स्कर परभूता: क्ृता इति युक्त वक्त स्थात्‌। न चेतदेवम्‌ । 
इति परक्ृतमपि दुःखं न सम्भवति ॥ ३ ॥ 

'अथ स्यात्‌--न ब्रूमो यस्माद दुःखेनेव दुःखं क्ृतम्‌, अत: स्वयं कृतमिति । 
कि तह ? स्वपुद्गलेन यस्मात्‌ स्वयमेव क्ृतम्‌, नापरेण कृत्वा दत्तम--इत्यतः 
स्वयं कृत दुःखमिति ब्रूम: ? उच्यते-- 

स्वपुदूगलकृत॑ दढुःखं यदि दुःख पुनविना। 
स्वपुरदर्गल: स कतमो येन दुःखं स्वयं कृतम्‌ ॥ ४ ॥ 
यदेतन्मनुष्यदु:खं पशञ्मोपादानस्कन्धलक्षणं स्वयं पुदूगलेन क्तमिति परिकल्प्यते, 
कल्प्यतामसो पुदूगलो येन तद्‌ दु:खं स्वय क्ृतम्‌ | यदि तावद्येन दुःखेन स्वपुद्गल: 
अज्नप्यते, तदेव दु:खं तेन कृतमिति, स भेदेन कथ्यतास्‌ इदं तद्‌ दुःखमयमस्य कर्तेंति । 
अथापि मनुष्यदु:खोपादानेन पुद्गलेन तदेव दुःख कृतं स्यात्‌, न तहि स्वपुद्गलकृतं 
तत्‌, परपुद्गलक्ृतमेव स्थात्‌ । अथोपादानभेदे5पि पुद्गलाभेद इष्यते, (8. 23) 
एतच्च नास्ति, उपादानव्यतिरिक्तस्य भिन्‍नस्य पुद्गलस्य दर्शायितुमशक्यत्वात्‌ । 
खवं तावत्‌ स्वपुद्गलकृतं दुःखं न भवति ॥ ४॥ 
अन्नाह--क एवमाह स्वपुद्गलक्ृतं दुःखस्‌” इति ! कि तहि ? परपुद्गलजं 
दुःखम्‌। अन्य एवं देवदु:खान्मनुष्यपुद्गल:, मनुष्यपुद्गलइच देवदुःखं कृत्वा 
यस्माहवपुद्गलाय ददाति, तेन च देवदु:खेन देवपुद्गल: प्रज्ञप्पते, तस्मात्तस्य 
पुद्गलस्य तद्‌दु:खं परपुद्गलजमेव भवति? उच्यते-- 
परपुदूगलज॑ दुःखं यदि यस्में प्रदीयते। 
परेण कृत्वा तद्‌ दुःखं स दुःखेन बिना कुतः॥ ५॥ 
यदि देवदु:खं मनुष्यपुद्गलकृतम्‌, तेन च मनुष्यपुद्गलेन तद्‌ दुःख कृत्वा परस्में 
देवपुद्ग़लाय प्रदीयत इति स देवपुद्गलो देवदु खविनिमक्त: कुतो यस्मे प्रदीयेतेति ! 
एवं तावदपरपुद्गलजस्य दुःखस्य प्रतिग्राहक एव नास्ति ॥ ५॥ 
इदानीं यश्च ददाति, असावपि नास्तीत्याह-- 
परपुद्गलज दुःख॑ यदि कः परपुद्गलः। 
विना दुःखेन यः कृत्वा परस्मे प्रहिणोति तत्‌ 0 ६ ॥ 


१०२ मध्यमकशात्त्रे [ दुःख- 


(8. 232) येनोपादानेन स मनुष्यपुद्गलः प्रज्ञप्पते, स मनुष्योपादानव्यतिरिक्त: 


कतमो यो देवपुद्गलाय देवदुःखं कृत्वा प्रहेष्यति ! तस्मात्‌ परपुद्गलजमपि दुःखं 
न सम्भवति ॥ ६॥ 


पतरब--- 
स्वयंकृतस्याप्रसिद्धेद:ख॑ परकृत॑. कुतः। 
परो हि दुःखं यत्‌ कुर्यात्तत्‌ तस्य स्यात्स्वयं कृतम्‌ ॥ ७॥ 
यदि देवपुद्गलदु:खं मनुष्यपुद्गलेन क्ृतत्वात्‌ परकृतं भवतति, ननु मनुष्यपुद्‌- 
गलस्य स्वयंक्ृतमेव तड्भवति | एतच्च नास्‍्तीत्युक्तम्‌ | ततः स्वयंक्नतस्याप्रसिद्धेयंदा 
मनुष्यपुद्ग लेन स्वयं तदृदु:खं न अत, तदा कुत: परपुद्‌ग लस्य देवाख्यस्य तद्दु:खं 
परक्ृतं भविष्यतीति ! अतो5पि परक्ृतं दु खं न सम्भवति ॥ ७॥ 
इदानीं प्रकरणात्तरेणापि पक्षद्वयासम्भवं प्रतिपादयन्नाह-- 
न तावत्‌ स्अकृतं दुःखं न हि तेनेव तत्कृतम्‌ । 
परो नात्मकृतब्चेत्‌ स्याद दुःख परकृतं कथम्‌ ॥ ८३ 
इतरच स्वपराभ्यां दु खस्य करणं न युज्यते, यस्मान्न तावत्‌ स्वकृतं दुःखम । 
कि कारणम्‌ ? यस्मान्त तेनैव हि तत्‌ कृतम्‌, स्वात्मनि वृत्तिविरोध तू, अतः 
(8. 233) स्वक्ृत नाध्ति। न परक्रतमपि, यस्माद्योज्सौ पर: करोतीति परि- 
कल्प्यते, स एव तावन्नात्मना क्ृतों नात्मना निष्पन्न:, तस्यापि हेत्वन्तरा- 
पेक्षणात्‌। यहच स्वात्मना न निष्पननः, स कथमविद्यमानस्वभाव सन्‌ परं 
करिष्यतीति न युक्तमेतत्‌ || ८ ॥ 
इदानीमुभयक्रतमपि दू:ख्वमसदित्याह-- 
स्थादुभाम्यां कृतं दु:खं स्थादेकेककृतं यदि । 
यदि हि एकेक्रेत दुःखस्थ करणं स्थातु, स्पात्तदानोमुभाभ्यां क्ृतं दुःखम। न 
चेकेककतं ततु; उक्तदोषात्‌ | न चेक्ैकेन प्राणातिपाते क्ृते द्वाभ्यां कृत इति 
व्यपदेशो दृष्ट: | 
इदानी निर्हेतुकमपि दुःखं यथा नास्ति, तथा प्रतिपादयन्नाह-- 
पराकारास्वयंकारं दुःखमहेतुकं कुतः ॥ ९ ॥ 
परेग अकारो अकरणं यस्थेति पराका रम | न स्वयंकारोः्स्येत्यस्ववंकारस । 
दुःख॑ स्वयंक्ृतं नास्ति, परकृतमपि नास्ति यथोक्तेत न्यायेन, तदिदानीं कुत एव निहें- 
तुक॑ भविष्यति खथुष्पसौगन्ध्यवत्‌ ! दुःखाभावात्‌ कुतस्तस्थाश्रय भूत आत्मा॥*९ ॥ 
यथा च चतुर्घा विचार्य॑मा्ं दू:खमसत्‌, एवं बाह्या अपि बोजाडू-रघटपटादयो 
भावा वेदितब्या:--इति प्रतिपादयन्नाह-- 
न केवल हि दुःखस्य चातुविध्यं न विद्यते । 


परीक्षा ] द्वाद्श प्रकरणम्‌ १०३ 


सर्वेषाम्‌ 
बाह्यानामपि भावानां चातुविध्यं न विद्यते ॥ १० ॥ 
पूर्वव॒त्‌ सर्व सम॑ योज्यम््‌ । यदि खल्वेषां दुःखादीनां चातुविध्या- (8. 234) 
सम्मवः, तत्कतमेन तहि इदानीं प्रकारेण एषां सिद्धिरिति ? उच्यते; स्वभावतो 
यदि एतानि दुःखादीनि स्यु , नियतमेषां चतुर्णा श्रकःराणामन्यतमेन प्रकारंण 
सिद्धि: स्थात्‌ । न त्वस्ति। तस्मात्‌ स्वभावतों न सन्ति दुःखादोनीत्यवसीयते | 
अथ विपर्यासमात्रलब्धात्मतत्ताकाया दुःखादिसवृते:ः प्रतीत्यसमुत्पाद- 
व्यवस्था मृग्यते, तदा कर्मकारकपरीक्षात्रकरणविहितविधिना यथोदितपक्षचतुष्च्य- 
तिरस्कारेण इदम्प्रत्ययतामात्राथंत्रतोत्यसमुत्पादरसिद्धथा सिद्धिरभ्युपेया | यथोक्तम्‌- 
“स्वयंक्रृतं परक्रतं द्वाभ्यां क्रतमहेत॒कस्‌ | 
ताकिकेरिप्यते दुःखं त्वया तूक्त प्रतीत्यजम्‌ ॥| इति ॥ [लछोकातीत० १९] 
उक्त च भगवता आर्योपालिपछायाम्‌ू-- 
भयदर्शित नैरयिकमित्यादि" । (8. 255) 
तथा-- 
“संवृत्ति भाषितु धर्म जिनेन पंस्क्ृत5संस्क्ृत पद्यथ एवं । 
नास्तिह भूततु आत्म नरो वा एत्तकु लक्षण सवंजगस्य ॥ 
कृष्णशुभं च न नश्यति कर्म आत्मन कृत्व च वेदयितव्यम्‌ । 
नो5पि तु संक्रम कर्मफलस्य नो च अहेतुक प्रत्यनुभोति ॥ 
सर्वि भवा अलिका वश्षिकाश्व रिक्तक तच्छक फेनसमाश्र | 
मायमरीचिसमा सद शून्या देशितु संवुतु ते च विविक्ता: ॥ (8.236) 
शेलगुहागिरिदुर्गनदीषु यद्ध॒प्रतिश्रुक जायि प्रतीत्य । 
एविमु संस्क्ृत सवि विजान मायमरीचिसमं जगु सर्वमर” || इत्यादि १० 
[ समाधि० सू०-३७.३४-३६, ३० ] 


इत्याचार्यचन्द्रकीतिपादोपरचितायां प्रसन्‍तपदायां मध्यमकवत्तो 
दुःखपरीक्षा नाम द्वादशं प्रकरणम्‌ ॥ 


१, पूर्व २० पृष्ठे ८२ पृष्ठे चोद्घृता: चत्वार: इजोका अन्रावधेया: । 


१३. संस्कारपरीक्षा 


( त्रयोदशं प्रकरणम॒ ) 
(8. 237) यतश्चेवं समनन्तरातिक्रान्तप्रकरणविधिना स्वपरोभयकृतत्वमहेतु- 
समुत्पन्तत्व॑ च निरूप्यमाणं भावानामसत्‌, अन्यश्वोत्पादको विधिरसन्‌, 
उत्पन्नरूपत्वेन चेते भावा अविद्यातिमिरोपन्‍श्तमतिन्यनानां बालपृथरजनानां 
स्थान्ति; तस्मान्निःस्वभावा एवं सन्‍तो बालानां विसंवादका मायाकरितुरगादि- 
वत्‌ तदनभिज्ञानाम्‌, न तु विज्ञानाम्‌ । अत एवं स्वंधमंस्वाभाव्यापरोक्षधीनयन: 
समुन्मूलिताशेषाविद्यावासन: चतुविपर्यासविपयंस्तात्राणसत्त्वपरित्राणाय अबि- 
परी तने:स्वाभाव्यीपदेशतत्परो बुद्धो जगट्चिबोधको महाकारुणिकः-- 
तन्मृषा सोषधम यद्‌ भगवानित्यभाषत । 
सर्दे च मोषधर्माण: संस्कारास्तेन ते मृषा ॥ १॥ 
(8 238) सूत्रे उक्तम्‌-' तन्मृषा मोषधर्म-यदिदं संस्क्रृतस्‌ | एतद्धि खलु भिक्षव: 
परम सत्यं यदिदममोषधर्म निर्वाणम्र्‌ | स्व॑संस्काराग्य मृषा मोषधर्माणः” इति। 
तथा-- नास्त्यत्र तथता, अवितथता वा। मोषधममंकमप्येतत्‌ । प्रछोपधमं- 
कमप्येतत्‌” इति। तदनेन न्यायेन यन्मोषधर्म तन्मृषेत्येव॑ यस्मादुक्तवांस्तथागतो 
भगवान्‌, सर्वे व मोषधर्माण: संस्काराः, तस्मान्मोषधमंकत्वेन ते संस्कारा 
मृषा भवन्ति चित्रकरयन्त्रदारिकावत्‌, लक्षणोपेतप्रन्त्रमयवारणवज्चितोदयन- 
वत्सराजवत्‌ | तत्र विसंवादक॑ मोषधमंक॑ वितथख्यात्यालातचक्रवत्‌ | अतो 
निःस्वभावत्वेन मृषा सवंसंस्कारा: मोषधर्मकत्वात्‌ मरीचिकादिजलवत्‌ | यत्त 
सत्यं न तन्मोषधमंकम्‌, तद्यथा निर्वाणमेकम् । ततश्व॒ विहितया उपपत्त्या 
अस्माच्चागमात्‌ सिद्ध सवंभावानां ने:स्वाभाब्यस्‌ । “शून्या: सर्वधर्मा निःस्वभाव- 
योगेत”” इति च॒ प्रज्ञापारमिता-अधंशतिकापाठात्‌ ॥ १ ॥ 
अत्राह--यद्येवं मोषधमंकत्वेन सर्व॑स्वंस्काराणां मृषात्वं प्रतिपादितं भवता, 
ननन्‍्वेवं सति “न सन्ति सर्वे भावा:” इति ध_्षवंपदार्थापवादिनी मिथ्यादृष्टिरेव स्यात्‌ ? 
उच्यते, सत्यं मोषधमंका: सर्वसंस्कारा:, येश्ययापि भवन्तं मुष्णन्ति | ननु च भोः, 
तन्मृषा मोष धर्म यद्‌ यदि कि तत्र मुष्यते । 
(8. 239) यदा अंस्माभि:ः 'तन्मृषा मोषधमंकस्‌' इत्युक्तम्‌, तदा कि तत्र मुष्यते ? 
कि तत्राभावो भवति! कर्चिद्यदि पदार्थोशभविष्यत्‌, स्यात्तस्यापवादादभाव- 
दर्शनान्मिथ्यादृष्टि: ! यदा तु पदार्थभेव कज्चिवन्न पश्याम:, तदा कि तत्र मुष्थते ! 
नेव किड्न्चिदभावो भवतीत्ययुक्तो5्यमुपालम्भो भवतः। 


संस्कारपरीक्ष्ग ] त्रयोदरशं प्रकरणम्‌ १०५ 


अत्राह- यदि अभावदर्शनमपि न प्रतिपाद्यते, कि पुनरनेनागमेन प्रतिपाद्यत 
इति ? उच्यते-- 
एतत्‌ तुृक्तं भगवता शुन्यतापरिदीपकम्‌ | २॥ 
यदेतदुक्त॑ भगवता, तन्‍त भावानामभाबपरिदीपकम, कि तहिं ? शून्यता- 
परिदीपकम, स्वभावानुत्पादपारिदोपकमित्यर्थ:। यथोक्तमनवतप्तह्दापसंक्रमणसूत्रे--- 
"यः प्रत्ययेर्नायति र॒ह्यजातो 
नो तस्थ उत्पादु सभावतो5स्ति । 
यः प्रत्यथाधीनु स शून्य उक्तो 
यः शून्यतां जानति सोअप्रमत्त:” | इति ॥ २॥ 
अब्राह--नायमागमो भावस्वभावानुत्पादं परिदीपयति, कि तहि ? (8.240) 
निःस्वभावत्वम्‌, स्वभावस्यानवस्था यित्वम्‌, विनाशित्वमिति | कुत एतदिति चेत्‌ ? 
भावानां निःस्वभावत्वमन्यथाभावदरशंनात्‌ । 
विचाय॑माणानामन्यथात्व॑ विपरिणामदर्शनात्‌ इत्यर्थः | एतदुक्त भवति-यदि 
भावानां स्वभावो न स्यात्‌, तदानीं नेवेषामन्यथात्वमुपल्भ्येत । उपल्भ्यते च 
परिणामः । तस्मात्‌ स्वभावानवस्थायित्वमेव सूत्रार्थ इति विज्ञे«स्‌ | 
इतश्चेतदेवम्‌, यस्मात्‌-- 
अस्वभावो भावों नास्ति भावानां शुन्यता यतः ॥ ३ ॥ 
यो ह्यस्वभावों भाव:, स नास्ति। भावानां च शून्यता धर्म इष्यते । न च 
असति धर्मिणि तदाश्चितो धर्म उपपद्यते | न हि असति वन्ध्याततये तच्छयाम- 
तोपपद्यत इति । तस्मादस्त्येव भावानां स्वभाव इति ॥ ३ ॥ 
अपि च-- 
कस्प स्थादन्यथा भाव: स्वभावश्चेन्न विद्यते ? 
यदि भावानां स्वभावो न स्यात्‌, योउ्यं विपरिणामलक्षण: अन्यथा- (9.24 ) 
भाव:, स कस्य स्यादिति ? अत्रोच्यते, एवमपि परिकल्प्यमाने 
कस्य स्यादन्यथाभाव: स्वभावों यदि विद्यते ॥ ४ | 
इह यो धर्मो यं पदार्थ न व्यभिचरति, स तस्य स्वभाव इति व्यपदिश्यते; 
अपरप्रतिबद्धत्वात्‌ । अग्नेरौष्ण्यं हि लोके तदव्यभिचारित्वात्‌ स्वभाव इत्युच्यते । 
तदेव औष्ण्यमप्सूपलभ्यमान परप्रत्ययसंभूतत्वात्‌ कृत्रिमत्वान्न स्वभाव इति | यदा 
चेवमस॒व्यभिचारिणा स्वभावेन भवितव्यम्‌, तदा अस्य अव्यभिचा रित्वादन्यथाभाव: 
स्यादभाव: | न हि अग्नि: शेत्यं प्रतिपद्यते । एवं भावानां सति स्वभावाभ्युप- 
गमेजन्यथात्ममेव न समस्भवेत्‌ । उपलभ्यते चेषामन्यथात्वस्‌ । अतो नास्ति 


स्वभाव: ।। ४ ॥ 


१०६ मध्यम कशास्त्रे [ संस्कार- 


अपि च--अयमन्यथाभावो भावानां नैव सम्भवति, यदूर्शनात्‌ सस्वभावता 
स्यात्‌ | यथा च न सम्भवति, तथा प्रतिपादयन्नाह-- 
तस्येव नान्यथाभावो नाप्यन्यस्यैव पुज्यते । 
युवा न जीय॑ते यस्माद यस्माज्जीर्णो न जीय॑ते || ५ ॥ 
(8,242) तस्यैव तावत्‌ प्राग्वत्‌ प्रागवस्थायां वतंमानस्य भांवस्यान्यथात्व॑ 
नोपपद्यते | तथा हि यूनो युवावस्थायामेव वर्तमानस्य नास्ति अन्यथात्वम् । 
अथापि अवस्थान्तरप्राप्तस्थैतरअन्यथात्व॑ं परिकल्प्यते, तदपि नोपपद्मते। 
अन्यथात्व॑ नाम जराथा: पर्याय:। तद्यदि यूनो नेष्यते, अन्यस्यैव जीण॑स्य 
भवतीति, तदपि न युज्यते; यस्मान्न हि जोणंस्य पुनजंरया सम्बन्ध:, निष्प्रयोजन- 
त्वात्‌ । कि हि जीर्णस्य पुनर्जरया सम्बन्ध: कुर्यात्‌ ! तदागमनान्तरेण जीणंता- 
भावाज्जीर्णो जीयंत इति न युज्यते | अथ यून एवान्यथाभाव:, तदयुक्तम््‌, अप्राप्त- 
जरावस्थस्य युवेति व्यपदेशात्‌, अवस्थाद्यस्य च परस्परविरुद्धत्वात्‌ ॥ (॥ 
अपि च-- * 
तस्य चेदन्‍्यथाभाव: क्षोरसेव भवेद्‌ दक्ि । 
अथ स्यात्‌-क्षी रावस्थापरित्यागेन दध्यवस्था भवति, अतः न क्षोरमेव दि 
भवतीति ? उच्यते; यदि क्षीौरं दधि भवतीति नेष्यते, परस्परविरोधात्‌ 


क्षीरादन्यस्य कस्पाथ दधिभावो भविष्यति ॥ ६॥ 

किमुदकस्य दधिभावों भवतु ! तस्मादसम्बद्धमेव तदन्यस्य दधिभावो भविष्य- 
तीति। तदेवमन्यथात्वासम्भवात्‌ कुतस्तदर्शनातु सस्वभावता भावानां प्रसेत्स्य- 
तीति न युक्तमेतत्‌ । यथोक्तमायं रत्नाकरमहायानसूत्रे -- 
(8.243) “यो न पि जायति ना चुपपद्यो नो च्यवते न पि जोयंति धर्म । 

त॑ जिनु दर्शयती नरभिह तत्र निदेशयि सच्त्व महर्षी ॥ 

यस्‍्य स्वभाव न विद्यति कश्वचि नोउपरभावतु केनचि लब्ध:। 

नान्तरतो न पि बाहिरतो वा रूभ्यति तत्र निवेशयि नाथः॥ ह 

शान्‍्त गती कथिता सुगतेन नो च गती उपपद्यति काचि। 

तत्र च व्योहरसो गतिमुक्तो मुक्तकु मोचयसी बहुसत्त्वान्‌ ॥ 
(8. 244) सवि वदेसि निरात्मक धर्मान्‌ सत्त्वतु ग्राहतु मोचसि लोकम्‌ । 

मुक्त स्वयं गतितो गतिमुक्तो तेनसि पारगतो न च तीर्ण:॥ 

पारगतो&सि भवार्णवतीर्ण: पारगतो न च ल््यति कर्िचि। 

पारु न विद्यति नापि अपारु थारगतो5स्मि वदेसि च वाक्यम्‌ ॥ 

वाच न विद्यतियां च वदेसि य॑ पि वदेसिन विद्यतितं पि। 

यस्य वदेसि न विद्यति सोषपि यो5पि विजानति-सो5पि असन्‍्तो ॥ 


परीक्षा ] श्रयोदर्श प्रकरणम्‌ १०७ 


तत्र प्रणष्ट्‌ जगं इमु सर्व॑ वितथविकल्पनिवेशवद्योन । 

दान्त विजानति यो नरु धर्मास्तेहि तथागतु दुष्ट स्वयंभू:॥ (8. 245) 

शान्त प्रजानति धर्मंप्रणीतान्‌ प्रीति स विन्दति तोषति सत्त्वान्‌। 

सो भवती जिनु जित्वन क्लेशान्‌ आत्म............«««॥ 

तेन विजानित बोधि जिनानां बुद्धिय बोधयते स जग॑ पि ।” इत्यादि ॥ ६॥ 

यज्चोक्तमु--'अस्वभावो भावो नेवास्ति, शून्यता च भावानामिष्यते, तस्मा- 
दस्ति शून्यताश््यों भावस्वभाव:” इति, एतदपि न युज्यते इत्याह-- 


यदाशुन्यं भवेत्‌ किडिचत्‌ स्याच्छुन्यमिति किउचन । 
न किडि्चदस्त्यशुन्यं च कुत: शुन्यं भविष्यति ॥ ७७ 
यदि शून्यता नाम काचित्‌ स्यात्‌, तदा तदाश्रयों भावस्वभाव:,( 8. 246 ) 
स्यात्‌। न त्वेवम्‌ । इह हि शून्यता नामेति सवंधर्माणां सामान्यलक्षणमित्य- 
भ्युपगमात्‌ अशुन्यधर्माभावादशुन्यतैव नास्ति | यदा च अशून्या: पदार्था न सन्ति, 
अशून्यता च नास्ति, तदा प्रतिपक्षनिरपेक्षत्वाच्छुन्यतापि खपुष्पमालावन्नास्तोत्य- 
वसोयताम्‌ । यदा च शून्यता नास्ति, तदा तदाश्रया अपि पदार्था न सन्‍्तीति 
स्थितमविकलसू ॥ ७ ॥ 
अत्राह- त्रीणि विमोक्ष मुखानि शून्यतानिमित्ताप्राणिहिताख्यानि विमुक्तये 
विनेयेभ्यो भगवता निर्दिष्टानि सर्वतीथिकसमयासाधारणानि सौगत एवं 
प्रवचने समुपलभ्यन्ते, येषामुपदेशार्थमेव बुद्धा भगवन्तो5शेषतीथ्यंवादमहामोंहा- 
न्धकारानुगतजगति जगदेकप्रदीपा नेरात्म्योपदेशाविच्छिन्नशिखा उत्पय्यन्ते, स 
भवांस्तथागत्रवचनव्याख्यानब्याजेन इदानीं तामेव शून्यतां प्रतिक्षेप्तुमारब्धवान्‌, 
इत्यल भवता स्वर्गापवर्गंसमुच्छेदकेनेति ? उच्यते; अहो बत भवानत्युन्मुख इब 
अत्यन्तविपर्यासान्निर्वाणपुरगामिन॑ शिवमुजुं परम पन्‍्थानमवधूय भावाभिनिवेश- 
व्याकुलितं संसारकान्तारानुगमेव मार्ग मोक्षपुरगामित्वेन समाश्रितो निमुंमुक्षुः 
सन्‌ संसाराटवीकान्तारः सड्विरुपालभ्य एव सन्‌ अभिमानाभिनिवेशग्रहप रवश- 
तया तानेवोपालभते ! ननु भोः, निरवशेषक्लेशव्याधिचिकित्सकेमंहावेद्यराजै:-- 
शून्यता सर्वंदृष्टीनां प्रोक्ता निः:रणं जिनेः। . (४8. 247 ) 
येषां तु शुन्‍्यता दृष्टिस्तानसाध्यान्‌ बभाषिरे॥ ८॥ 
इह सर्वेषामेव दृष्टिकृतानां सर्वग्रहाभिनिवेशानां यन्निःसरणमप्रवृत्तिः सा 
शून्यता। नच दृष्टिकृतानां निवृत्तिमात्रं भावः। ये तु तस्यामपि शुन्यतायां 
भावाभिनिवेक्षिन:, तान्‌ प्रति अवाचका वयमिति कुतोःस्मदुपदेशात्‌ सकलकल्पना- 
व्यावृत्त्या मोक्षो भविष्यति ! यः 'न किज्चिदपि ते पण्यं दास्यामि'इत्युक्त:, स 
चेतू 'देहि भोस्तदेव मह्यं न किडिचन्नाम पण्यस्‌' इति ब्रयात्‌, सः ( 8. 248 ) 


१०८ मध्यमकशास्त्रे [ संस्कारपरीक्षा 


केनोपायेन शकय: पण्याभावं ग्राहयितुस्‌ ! एवं येषां शूत्यतायामपि भावाभिनिवेक्ष, 
केनेदानीं स तेषां तस्यां भावाभिनिवेशों निषिध्यतामिति ! अतो महाभैबज्येअपि 
दोषसंज्ञित्तात्‌ू परमचिकित्सकेमंहावैद्येस्तथागते: प्रत्याख्याता एव ते। यथोक्त 
भगवता आर्यरत्नकूटसूत्रे-- 


“यन्‍न शून्यतया धर्मात्‌ शूत्यात्‌ करोति, अपि तु धर्मा एवं शून्याः। 
यन्नानिमित्तेन धर्माननिमित्तान्‌ करोति, अपि तु धर्मा एवानिमित्ता:। यन्ताप्रणि- 
हितेन धर्मानप्रणिहितान्‌ करोति, अपि तु धर्मा एवाप्रणिहिताः। यैयं प्रत्यवेक्षा, 
इयमुच्यते, काइ्यप मध्यमा प्रतिपद्धर्माणां भृतप्रत्यवेक्षा | ये हि, काश्यप, शन्यतो- 
पलस्भेन शून्यतां प्रतिसरन्ति, तावहं तष्ट;णष्टानिति वदामि” इति प्रवचनात्‌ ॥ 


तथा-“वरं खलु, काश्यप, सुमेरुमात्रा पुद्ग़लदू श्राश्विता, न त्वेव अभावाभि- 
निवेशिकस्य शून्यतादृष्टिः्॥ तत्कस्य हेतो: ? सर्वदृष्टिकृतानां हि, काश्यप, शन्‍्यता 
नि.सरणस्‌ । यस्थ खलु पुनः जल्यतैव दृष्टि, तमहमचिकित्स्यमिति वदामि। 
तद्यथा, काश्यप, र्लार्न: पुरुष: स्यात्‌ । तस्मे वेद्यो भैषज्यं दद्यात्‌, तस्य तद्‌ भैषज्यं 
सवंदोषानुच्चायं स्वयं कोष्ठगतं त नि:सरेत्‌ । तत्कि मन्यसे, काश्यप, अपि तु स 
पुरुषस्ततो रलात्यान्मुक्तो भवेत्‌ ? 'नो हीदं, भगवन्‌ ! गाढ्तरं तस्थ पुरुषस्य 
(8 249) रलान्यं भवेत्‌, यस्य तद्‌ भेंषज्यं सवंदोष।नुच्चार्य कोष्ठातं न नि:सरेत्‌ ।' 
भगवानाह-'एवमेव, काश्यप सर्वंदृष्टिकृतानां शून्यता निःसरणम्‌ । यस्य खल 
पुनः शून्यतेव दृष्टि तमहमचिकित्स्यमिति वदामि” इति ॥ ८॥ 


इत्याचायं चन्द्रकीतिपादोपर चितायां प्रसन्नपदायां मध्यमकवृत्तौ 
संस्कारपरोक्षा नाम त्रयोदश्ं प्रकरणम्‌ ।॥। 


१४७. संसगंपरी क्षा 


( चतुर्दशं प्रकरणम्‌ ) 
अत्राह--अस्त्येव भावस्वभाव:, तत्संसगपिदेशात्‌ | इह यन्नास्ति, (8.250) 

न तस्य संसर्ग:, तद्यथा--वन्ध्यासुतदुहित्रो: । अस्ति च संस्काराणां संसगोपदेश:- 
'चक्षुः प्रतीत्य रूपाणि चोत्पद्यते चक्षविज्ञानम, त्रयाणां संनिपातः स्पर्शः, स्पर्श- 
सहजा वेदना' इति विस्तरः | तथा 'संज्ञा च बेदना च संसुष्टावेतौ धर्मो नासंसुष्टो' 
द॒ति संस्काराणां संसगॉपदेश: । तदेवं संसगॉपदेशाद्विय्रत एव भावस्वभाव इति ? 
उच्यते; स्यादेतदेवम्‌, यदि संसर्ग एवं भवतों भवेत्‌, न त्वस्ति, यस्मात्‌ 

ब्रष्टव्यं दर्शन व्रष्टा त्रीण्येतानि द्विशों ठिशः । 

सर्वशश्व न॒संसगंमन्योन्येन ब्रजन्त्युत ॥ १ ॥ 

- तत्र द्रष्टव्यं रूपम्‌, दर्शानं चक्षुः, द्रष्टा विज्ञानम्‌ू--एपां त्रयाणां द्विशो द्व्शिः 
संसर्गो नास्ति। चक्षुपों रूपस्थ च, चल्लुषो विज्ञानंस्थ च, विज्ञानस्थ रूपस्थ च 
संसर्गों नास्ति--इत्येवं द्विशों द्विशः संसरगों न भवति । सर्वशो5पि त्रयाणामप्येषां 
युगपच्च संसर्गों नास्ति ॥ १ ॥ 

यथा च द्रष्टव्यदर्शनद्रष्टरणां द्विशों द्विशः सर्वशइच संसर्गाभाव:, (8.25) 
एवं रागइच रक्तगश्व रझख़नतीयं च दृश्यताम्‌ । 
रागस्य रक्तस्थ च संसर्गो नास्ति, रागस्य रज्जनीयस्य च, त्रयाणामपि युगपत्‌ 
संसर्गो नास्ति । यथा चेषाम्‌, एवम्‌-- 
तैघेन शेषाः क्लेशाइच शेषाण्यायतनानि च॥ २४ 
अन्योन्येन संरर्ग न व्रजन्ति । त्रयः प्रकारास्त्रिधा, त्रिधाभावस्त्रेधम्‌ | तेन 
त्रेधेन शेषाः क्लेशा द्ेषमोहादय:, ते एते द्वेषद्विष्टद्वेषणीयादिना त्रेघेन श्रोत्रश्नोतृ- 
श्रोतव्यादिना च ॥ २॥ 
कस्मात्‌ पुनरेतेषां संसर्गों नास्ति ? इत्याह-- 
अन्येनान्यस्य संसगगंस्तच्चान्यत्वं न विद्यते । 
द्रष्टव्यप्रभूतोनां यज्ञ संसर्ग ब्रजन्त्यतः ॥ ३ ॥ 
यदित्ययं यस्मादथ्थें । यदि द्रष्टव्यादीनां परस्परमन्यत्वं स्यात्‌, तदा क्षीरोद- 
कयोरिव अन्येन अन्यस्य संसर्ग: स्थात्‌ ।. तच्चानन्यत्वं यस्मादेषां द्रष्टव्यप्रभुतीनां 
न सम्भवति, अतो नेटे संसर्ग ब्रजन्ति ॥ रे ॥ 
अपि च-- 
न॒च्‌ केवलमन्यत्वं द्रष्टव्यादेने बिद्यते। (8. 252), 
कस्यचित्‌ केंनचित्‌ सार्ध॑ नान्यत्वमुपपद्य ते ॥ ४ 0 


(१० मध्यमकशास्त्र [ संसर्ग- 


न च केवलं कार्यकारणभावस्थितानां द्रष्टव्यादीनामन्यत्वं न सम्भवति, 
घटपटादोनापपि पदार्थानां सर्वेषां नेब सम्भवतीत्यवसीयताम्‌ ॥ ४ ॥ 
यथा चषां द्रष्टव्यप्रभृतोनां परस्परतोःन्यत्वमसत्‌, तथा प्रतिपादयन्ताहु-- 
अन्यदन्यत्‌ प्रतोत्यान्यन्नान्यदन्यदुतेष्न्यतः । 
यत्‌ प्रतीत्य च यत्‌ तस्मात्‌ तदन्यपश्नोपपद्चते ॥५॥ 
इह यदेतद्‌ घटारुप्ं वस्तु पटादन्यदिति व्यपदिश्यते, तदेतदन्यदन्यत्‌ प्रतीत्य 
अन्यद्भूवति । अन्यवस्तुनः ऋते, ऋते5न्यतः, विना अन्यत्‌, अन्यदन्यन्न भवति। 
यज्च पटाख्यं वस्तु अन्यद्‌ घटाखूय॑ वस्तु प्रतीत्य अन्यख्भूवति, तस्मात्‌ पटाख्याद्‌ 
वस्तुन: तद्‌ घटारुय वस्तु नान्यद्धृंबतीत्यवसीयतास्‌ । यस्मात्‌, यत्‌ प्रतीत्य 
यज्भूवति, तस्मात्तदन्यन्न भवति, सापेक्षत्वाद्‌ बीजाडूरवत्‌ हस्वदीघंवच्चेति । 
तथा च वक्ष्यति-- 
“प्रतीत्य यद्यद्‌ भवति न हि तावतू तदेव तत्‌। 
न चान्यद्पि तत्तस्मान्नोच्छिन्तं नापि शाइवतस्‌” || इति ॥ ५ ' 
[ म० शा०-१८.१०] 
अज्राह--यदि घटादन्य: पटः स्यातू, त॑ च पृथग्भूतं पटमपेक्ष्य अन्यो घट: 
स्यात्‌. तदा को दोष इति ? उच्चपते; 
यदान्यदत्यदन्यस्मादन्यस्मादप्युते भवेत्‌ । 
(8. 253) तदन्यदन्यदन्यस्मादुते नास्ति च नास्त्यतः | ६ ॥ 


एको&त्र अन्यहब्दः उपदशंने, अपरश्वच अर्थान्तरपरामर्शी, अन्यश्च 


प्रसिद्धोच्चारणस, इति अन्यशब्दत्रयोपादानम्‌ । यदि हि एतद्‌ घटाख्यं वस्तु 


पटादन्यस्मादन्यत्‌ स्यात्‌, तद्‌ घटाख्यं वस्तु अन्यस्मादपि पटाख्यादृते अन्यद्‌ 
भवेत्‌, तदा च पटनिरपेक्षस्थेव एकेकस्य घटस्य अन्यत्वं भवेत्‌ । यद्धि यस्मादन्यत्‌, 
तत्तेन विनापि सिद्धथ्ति | तद्यथा स एव घटो न स्वरूपनिष्पत्तावन्यं पटमपेक्षते, 
एवमन्यत्वमपि यदि घटस्य अन्यस्मात्‌ पटादूते भवेत्‌, तदानीं पटनिरपेक्षस्थ परत्वं 
स्थात्‌। न तु एकेकस्य पटनिरपेक्षस्थ घटस्यान्यत्वं दृष्टम्‌। तस्मादन्यख्भवतीति 
ब्रवता यदपेक्ष्य यदन्यतु, ततस्तदन्यन्त भवतीति स्फुटमभ्युपेत॑ भवति ॥ 


अत्राह--यदि खलु अन्यत्वमेवं कुतश्चित्‌ कस्यचिन्नास्ति, ननु इदमपि तदा 
न सम्भवति वक्तुम--यस्मादन्यत्प्रतोत्य अन्यदन्यद्भवतीति, तस्मादेव तदन्यदन्यन्न 
भवतीति ? उच्चते; यत एवं हि परस्परापेक्षिकों भावानामन्यत्वसिद्धि, अत एव 
अन्यदित्युच्यते लौकिके व्यवहारे स्थित्वा । वस्तुतस्तु परीक्ष्यमाणमन्यत्वं॑ न 
सम्भवतीति बम: । 

यदि ताहिह एवमप्यविद्यमानेः्प्यन्यत्वे लोकसंवृुत्या पटादन्‍्यों घट इति 


क 


वरीक्षा ] चतुर्दशं प्रकरणम्‌ १११ 


व्यपदिश्यते, अथ कस्माद्‌ बीजाडू-रयोरपि एवमन्यत्वं न व्यपदिश्यते ? उच्यते; 
नैव हि लोको घटपटयोरिव बीजाडुरयो रन्यत्वं प्रतिपद्यते, घटपटयोरिव जन्य- 
जनकत्वाभावप्रसज्भातू, यौगपद्यभावश्रसज्भात्‌ । अपि च--यस्माद्वी जमात्रमुप्त्वा 
बीजकार्य वृक्षमुपदर्शयति पुमान्‌ लोके--अयं वृक्षों मयोप्त इति, (8. 254) 
तस्माल्लोके5पि कार्यकारणभूतानां नास्त्येव परत्वमिति व्यवस्थाप्यते ॥ ६ । # की 
अत्राह-- यदि पदार्थान्तरे पदार्थान्तरसापेक्षा परबुद्धिः स्यात्‌, स्यादेष 
दोष:--तस्मात्तदन्यन्न भवतीति ! न त्वेवं ब्रूम:। कि तहि ? इह्‌ अन्यत्व॑ नाम 
सामान्यविशेषो5स्ति, तद्यत्र समवेतस्‌, स पदार्थ: पदार्थात्तरनिर पेक्षयापि पर 
इत्युच्यते, तस्मादुक्तदोषानवसरोःस्मत्पक्षे इति ? उच्यते; स्यादेतदेवस्‌, यदि 
अन्यत्वमेव स्यात्‌न त्वस्ति | इह्ेदमन्यत्वं कल्प्यमानमन्यस्मिन्‌ वा कल्प्येत ? 
अनन्यस्मिन्‌ वा ? उभयथा च नोपपद्मत इति प्रतिपादयन्नाहु-- 
नान्यस्मिन्‌ विद्यतेडन्यत्वमनन्यस्मिन्न विद्यते । 
तत्र अन्यस्मिन्तन्यत्वमस्तीति कल्प्यते, कि त्दानीमन्यत्वपरिकल्पनया ! 
अन्यव्यपदेशसिद्धचर्थ हि भवता अन्यत्वं परिकल्प्यते। स च अन्यव्यपदेशो 


विनाप्यन्यत्वेन सिद्ध एव, यस्माल्लब्धान्यव्यपदेश एव पदार्थेज्न्यस्मिन्‌ अन्यत्वं 
कल्प्यते--इत्येवे तावदन्यस्मिन्नन्यत्वं न सम्भवति । इदानीमननन्‍्यस्मिन्नपि 


अन्यत्वं नास्ति, यस्मादनन्य उच्यते एकः, तंत्र च अन्यत्वविरुद्धमेकत्वमस्तीति । 
यतः विरोधादनन्यस्मिन्नपि अन्यत्वं न सम्भवति | यच्च इदानीं नान्यस्मिन्न- 
नन्‍्यस्मिन्‌ विद्यते, तद्बय्यतिरिक्तस्थ पदार्थान्त्रस्यासम्भवाद्‌ एतद्थ्य- (8. 255) 
तिरिक्तेषपि पदार्थे न सम्भवति, तन्‍नेवास्ति। यदा चेंवमन्यत्वमेव नास्ति, 


तदा _ अन्यत्वसमवायनिबन्धन: अन्यबुद्धिध्वनिप्रवृत्तिहेत॒रन्यो5पि 
नास्तीति सिद्धम्‌ ॥ ख ता शतक 


अत्राह--यद्यपि अन्यत्वं नास्ति, तथापि अन्यस्तावदस्ति । नच असति 
अन्यत्वे अन्यो भवितुमहंति, अतोथ्न्यत्वं भविष्यतीति ? उच्यते; 
अविद्यमाने चान्यत्वे नास्त्यन्यद्दा तदेव वा ॥ ७ ॥ 
यदा अन्यत्बमेव नास्तीति प्राक्‌ प्रतिपादितम, तदा कुतः असति अन्यत्वे 


अन्यद्वा तदेव वा भविष्यत्ति ! तदेवेति अनन्यत्वमित्यर्थ:। तस्मान्नाप्ति 
अन्यद्वा तदेव वा || ७ ॥ 


अत्राह--विद्यन्तन एवं दर्शनादय:, संसगंसद्भावात्‌। इह दर्शनादोनां 
यद्यपि अन्यत्वं नास्तीति प्रतिपादितम्‌, तथापि त्रयाणां सन्निपातः संगतिः स्पर्श 
इति संसर्गोइस्ति । ततश्च संसगंसडज्भावाद्‌ विद्यन्त एवं दर्शनादय इति ? 
उच्यते; स्थुरेव्‌, यदि तेषां संसगं एव स्थात्‌, न त्वस्ति। यथा च नास्ति, तथा 
प्रतिपादथन्ता हु -- 
न तेन तस्य संसर्गो नान्‍्येनान्यस्थ युज्यते । 


११२ मध्यमकशा स्त्रे | संसगपरीक्ष। 


इह यदि दर्शनादोनां संसर्ग: स्थातु, स एकत्वेन वा परिकल्प्येत ? 
अन्यत्वेन वा ? तत्र एकत्वे नास्ति संसर्ग: | न हि एकक क्षो रमुदकनि रपेक्ष मुदकेन 
(8 256) संसज्यत इत्युच्यते । पृथक्त्वेषपि संसर्गो नास्ति। न हि उदकात्‌ पृथ- 
गवस्थितं क्षीरमुदकेन संसुज्यत इति कथ्यते। एवं दर्शनादीनों यदि एकत्वे 
सति संसग्ग: परिकल्प्यते, सोडनुपपन्न:; एकेकस्थापि चक्षुपः संसष्टिप्रसद्भात्‌ । 
अथ वृधक्लस, एवमप्यनुपपन्न:। एकेकस्थापि चक्षुषो रूपादिभ्य: पृथग्भूतस्य 
संसूृष्टिप्रसंगात्‌ । असति संसर्गे नास्ति दर्शनादिक्रमिति सिद्धम | 
अत्नाह--यद्यपि संसर्गों नास्ति, तथापि संसृज्यमानं संसुष्टं संख्रष्टा 
चास्ति, तदप्रतिषेधात्‌। न च संसगंमन्तरेण संसुज्यमान संस॒ुष्टं संख्रष्टा 
सम्भवति। तस्मात्‌ संसर्गोषपि भविष्यतीति ? उच्यते; एतदपि न पुक्तम, 
यस्माद्‌ यदा ससर्ग एवं नास्तीति प्रतिपादितमु, असति च ससंगें तदा कुतः 
संसृज्यमानादिकम्‌ ! तत्र वंमानंसगंक्रियासाधनकमंभूत॑. संसृज्यमानस, 
संसुष्टं निष्पत्नपंभगंक्रिपम्तु, संस्रष्टा कर्ता क्रियानिष्पत्ती स्वातन्त्येणावस्थित: ! 
तदत्र संसर्गाभावादेव संसृज्यमानादिकमपब्य॑स्तत्थ॒तिषेधं निगमयन्नाह-- 
संसृज्यमानं संसृष्ट संस्रष्टाच न विद्यते ॥ ८ ॥ 


इति | यथोक्तं भगवता उपालिपरिपृच्छायाम्‌-- 
स्वंसयोगि तु पश्यति चक्षुस्तत्र न पद्यति प्रत्ययहीनम । 
नेव च" च चक्षु पपश्यति रूपं* तेन सयोगवियोगविकल्पः ॥ 


सड्भ न विद्यति अत्र कदाचि'* २००५०७ २६७३० ३४६३३ २४३ ३>३ ७०३ १छ७?्० «रद 
ढें53 ०६% है१०:०७७ ८०७/७००५९:६:७/७७ ७८४६ ७ ७४% तस्य न विद्यति बेदन लोके ॥ 
( 8. 258 ) तथा-- 
भावितु मार्ग पवर्तितु ज्ञान शून्यक धर्म निरात्मक सवि। 
येन विभावित भोन्तिमि धर्मास्तस्य भवेत्‌ प्रतिभानमनन्तम् ॥ ८ || 
हत्याचार्यचन्द्रकोतिपादोपरचितायां. प्रसन्‍नपदायां मध्यमकवृत्तौ 
संसगपरीक्षा नाम चतुदंशं प्रकरणम्‌ ॥ 
१. “नेव च' 'रूपं' शब्दौ वि० षुस्तके न स्तः । 
२. अत्रत्या पर्णलिपिअ॑ष्टेति पाठविरहो जातः । 


१५. स्वभावपरोीक्षा 
( पद्नवशं प्रकरणम्‌ ) 
अत्राह--विद्यत एवं भावानां स्वभाव:, तन्निष्पादकहेतुप्रत्ययो- ( 8. 259 ) 
पादानात्‌। इह यन्‍्नास्ति न तस्य निष्पादकहेतुप्रत्ययोपादानमस्ति, यथा खपुष्पस्थ | 


उपादीयन्ते च बीजाविद्यादयों हेतुप्रत्यया अद्भुरसंस्कारादीनां निष्पादका:, 
इत्यतो विद्यत एव भावस्वभाव इति ? उच्यते ; यदि भावानां ३३००६ 74424 
स्वभावो5स्ति, किमिदानीं विद्यमानानां हेतुप्रत्ययें: प्रयोजनम्र ? यथा वत॑मानी- 
भूतानां संस्काराद्धूरादोनां भूयोनिष्पत्तये अविद्याबीजादीनामुपादानं क्रियते, 
एवमन्यदपि तदुत्पत्तये न कर्त॑व्यं स्थात्‌, तत्स्वभावस्य विद्यमानत्वादिति 
हेंतिपादयन्नाह-- 
न सम्भवः स्वभावस्य युक्तः प्रत्ययहेतु्िः । 

अथ ० कक --नेवो त्पादात्‌ पूर्व कस्यचि:द्भावस्य स्वभावो$स्ति, यतो5स्य विद्य- 

मानत्वादुत्प $ स्थात्‌, कि र्ताह ? उत्पादात्‌ पूव॑मविद्यमानस्येव स्वभावस्य 


प्रतुप्रत्ययान्‌ प्रतीत्य पश्चादुत्पादों भवतीति ? एधमपीष्यमाणे-- 
हेतुप्रत्ययसम्भूतः स्वभावः कृतकों भवेत्‌ ॥ १४७ 
अथ स्यात्‌--इष्यत एव हेतुप्रत्ययसंभूतत्वात्‌ स्वभावस्य क्रृत- ( 8. 260 ) 
कत्वम्‌, तस्मात्‌ क्ृतकस्येव स्वभावस्याभ्युयगमात्‌ क्ृतकत्वप्रसज्भी नास्माकं बाधक 
इति ? एतदपि न युक्तामत्याह-- 
स्वभावः कृतकों नाम भविष्यति पुनः कथम्‌ । 
कृतकद्चेति स्वभावश्चेति परस्परविरुद्धत्वादसंगतार्थमेतत्‌ | इह हि स्वो भाव: 
स्वभाव इति ब्युत्तत्तेट, यः कृतकः पदार्थ: स लोके नेव स्वभाव इति व्यपदिश्यते, 
तद्यथा--अपामौष्ण्यम्‌ू, धातुपिशाचप्रत्ययनिष्पादित: कर्केटनादीनां पद्मरागादि- 


भावश्च । यस्तु अकृतकः स॒ स्वभावः, तद्यथा अग्नेरीष्प्यम्‌ , जातानां पद्मरागादीनां 
पद्मरागादिस्वभावश्च । स हि तेषां पदार्थान्तरसंपर्काजनितत्वात्‌ स्वभाव इत्युच्यते। 


तदेवमक्ृतकः स्वभाव इति लोकव्यवहारे व्यवस्थिते वयमिदानीं ब्रूम:--यदेतदौ- 
ष्ण्यं तदप्यग्ने: स्वभावों न भवतीति गुह्यताम्‌; क्ृतकत्वात्‌ । इह मणीन्धनादित्य- 
समागमादरणिनिधंषंणादेश्च अग्नेहेतुप्रत्ययसापेक्षतेव उपलभ्यते । न च अग्लिव्य- 
तिरिक्तमौष्ण्यं सम्भवति । तस्मादौष्ण्यमपि हेतुप्रत्ययजनितम्‌, ततरच कृतकसम्, 
कृतकत्वाच्चापामौष्ण्यवत्‌ स्वभावों नेव भवतीति स्फुटमवसीयते ॥ 

म० शा० : ८ 
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ननु च गोणलाज्नाजनप्रसिद्धमेतद्‌ू-अग्नेरौष्ण्यं स्वभाव इति | कि खलु 
अस्माभिरुक्त न प्रसिद्धमिति ! एतत्तु वयं ब्रूम:-नायं स्वभावों भवितुमहंति, स्व- 
(8 26]) भावलक्षणवियुक्तत्वातु। अविद्याविपर्यासानुगमाज्ञु लोको निःस्व- 
भावमेव भावजातं सस्वभावत्वेन प्रतिपन्‍नः | यथा हि तैमिरिकाः तिमिरप्रत्ययाद- 
सन्तमेव केशादिस्वभावं॑ सस्वभावत्वेनाभिनिविष्टाः,. एव्मविद्यातिमिरोपहतमति- 
नयनतया बाला निस्‍्वभावं भावजातं सस्वभावत्वेनाभिनिविष्टा यथाभिनिवेष्ं 
लक्षणमाचक्षते शग्नेरौष्ण्यं स्वलक्षणस्‌ । ततोष्न्यत्रानुपलम्भादसाधारणत्वेन 
स्वमेव लक्षणमिति कृत्वा। बालजनप्रसिद्धथेव च भगवता तदेवेषां सांवुतं स्वरूप- 
मभिधरमें व्यवस्थापितम््‌ । साधारण त्वनित्यत्वादिक सामान्यलक्षणमिति चोक्तम्‌ | 
यदा तु विगताविद्यातिमि रावदातप्रज्ञाचक्षुषां दर्शनमपेक्ष्यते, तदा वितिमिरेः तैमि- 
रिकोपलब्धकेशादर्शनवत्‌_ बालजनमतिपरिकल्पितानुपलब्धस्वभावेरायें: पुर 
( 8. 262 ) उच्यते परहितव्यापारे , नाय॑ स्व्रभावो भावानामिति। यथोक्तमाय॑- 
लड्चछुवता र सू त्र-- 
“केशोण्डुक॑ यथा मिथ्या गुृह्मयते तेमिरिकेज॑नेः । 
तथा भावविकल्पोथ्यं मिथ्या बालेविकल्प्यते ॥ 
न स्‍्वभावो न विज्ञप्तिन॑ च वस्तु न चालयः। 
बालेविकल्पिता होते शवभूते: कुताकिकेः” ॥ इति। 
हि [ लद्भाव० सू *-- ३-४८; २-५१; १०-९ १०-७९; ] 
तथा-' स्वभ।वानुर्तत्ति सन्धाय महामते मया सर्वंरर्मा अनुत्पन्ना इत्युक्ताः” 
इति विस्तरः । 
अप्राह-पदि खडु इदमग्व्यदेरोण्ण्यादिक हेतुप्रत्ययसम्भूतत्वेन क्ृतकत्वा न्नि:- 
वभावमित्युच्यते, किमिदानीं तत्स्वभावस्थ लक्षणम्‌, कश्वासौं स्वभाव इति 
त्क्तव्यम ? उच्यते; 
(8. 263) अक़ृत्रिमः स्वभावो हि निरपेक्षः परत्र च ॥ २७ 
इह स्वो भाव: स्वभाव इति यस्य पदाथंस्य यदात्मीयं रूपं॑ तत्तस्य स्वभाव 
(ति व्यपदिश्यते । किज्ज्व कस्यात्मीयम्‌ यद्यस्याकृत्रिमम्‌, यत्तु कृत्रिम न तत्तस्था- 
मीयं तद्यथा अपामौष्ण्यस्‌ | यच्च यस्यायत्तं तदपि तदात्मीयं तद्यथा-स्वे भृत्याः, 
ध्वानि धनानि | यत्त्‌ यस्य परायत्तं न तत्तस्यात्मीयम्‌, तयथा--तावत्कालिकाया- 
चितकमस्वतन्त्रम्‌ । यतश्चेव कृत्रिमस्य परसापेक्षस्य च स्वभावत्व॑ नेष्टमसू, अत 
एव ओऔष्ण्यमननेहेंतुअ्रत्ययप्रतिबद्धत्वात्‌ पूव॑मभूत्वा पश्चादुत्पादेन कृतकत्वान्न 
स्वभाव इति युज्यते । यतश्चेतदेवम्‌, अतो यदेवारने: कालत्रये5प्यव्यभिचारि निज 
रूपमकृत्रिमस, पूर्वेमभूत्वा पदचाद्यन्न भवति, यच्च हेतुप्रत्ययस।पेक्षं न भवर्ति 
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क्ंपामोष्ण्यवत्‌, पारावारवत्‌ दीर्घहस्ववद्धा: तत्‌ स्वभाव इति (8. 264 ) 
व्यपदिश्यते | कि खल अग्नेः तदित्थं स्वरूपमस्ति ? न तदस्ति, न चापि नास्ति 
स्थरूपतः | यद्यपि एवम्‌, तथापि श्रोतृणामुत्त्रासपरिवर्जनार्थ संवृत्या समारोप्य 
तदस्तरीति ब्रूमः | यथोक्त भगवता-- 
“अनक्षरस्थ धर्मंस्य श्रुति: का देशना च का | 
श्रूयते देशयते चापि समारोपादनक्षर:” ॥ इति । 
इहापि च वक्ष्यति-- 
“शन्‍्यमिति न वक्तव्यमशून्यमिति वा भवेत्‌ । 
उभयं नोभयं चेति प्रज्ञप्त्यर्थ तु कथ्यते” ॥ [ म० शा०-र२-११ ] 
य द खलु॒तदध्यारोपा:ड्र वद्धि रस्तीत्युच्यते, कीदृशं ततु ? यासा धर्माणां 
धर्मंता नाम, सेव तत्स्वरूपस्‌ | अथ केय॑ धर्माणां धमंता ? धर्माणां स्वभाव: | को5यं 
स्वभाव: ? प्रकृति: | का चेय॑ प्रकृति: ? येयं शून्यता । केय॑ शून्यता ? (8. 26 5) 
नैःस्वाभाव्यम्‌ | किमिदं नेःस्वाभाव्यम्‌ ? तथता। केयं तथता ? तथाभावो5विका- 
रित्वं सदेव स्थायिता । सवंथानुत्पाद एव ह्ग्न्यादीनां परनि रपेक्षत्वादकृत्रिमत्वात्‌ 
स्वभाव इत्युच्यते ॥ 
एतदुक्त भवति--अविद्यातिमिरप्रभावोपलब्धं॑ भावजातं येनात्मना विगत- 
विद्यातिमिराणामार्याणामदर्श नयोगेन विषयत्वमुपयाति, तदेव स्वरूपमेषां स्वभाव 
इति व्यवस्थाप्यते । तस्य चेदं लक्षणस्‌-- 
“अकृन्रिमः स्वभावों हि निरपेक्षः परत्र च”। 
इति व्यवस्थापयाम्बभूवुराचार्या इति विज्ञेयस्‌। स चेष भावानामनुत्पादा- 
त्मकः स्वभाव: अकिडिन्चत्त्वेत अभावमात्रत्वादस्वभाव इति विज्ञेयम््‌ । यथोक्त॑ 
भगवता-- 
“भावानभावानिति यः प्रजानति स सर्वभावेषु न जातु सज्जते। 
यः सर्वभावेषु न जातु सज्जते स आनिमित्तं स्पृशते समाधिम्‌'| ॥ इति॥ २ 
अत्रोाह--यद्यपि स्वभावों न।स्ति भावानाम्‌, तथापि परभावस्तावदस्ति, 
तदप्रतिषेधात्‌। सति च परभावे स्वभावो<पि भविष्यति । स्वभावमन्तरेण 
परभावाप्रसिद्धेरिति ? उच्यते; 
कुतः स्वभा वस्याभावे परभावो भविष्यति। 
स्वभावः परभावस्य परभावो हि कथ्यते ॥ ३२ ॥ 
इह स्वभाव एव हि लोके कश्चित्‌ स्वभावान्तरापेक्षया पर इति ( 8. 266 ) 
व्यपदिश्यते। यदि हि अग्तेरीष्ण्यं स्वभावः स्यात्‌, द्रवस्वभावसलिलसापेक्षया 
परभाव इति व्यपदिष्येत । यदा तु मुमुक्षुमिविचायंभाणस्य कस्यचित्‌ स्वभाव एव 
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नास्ति, तदा कुतः परत्वं स्थात्‌ ! परभावाच्च स्वभावो5पि नास्ति इति 
सिद्धम॥ ३॥ 
अत्राह - यद्यपि स्वभावपरभावो न स्तः, तथापि भावस्त।बदस्ति, अप्रतिषे- 
धात्‌ । स च भावों भवन्‌ स्वभावों वा भवेत्‌, परभावों वा, तस्मात्‌ स्वभावपर- 
भावावपि भविष्यत इति ? उच्यते; 
स्वभावपरभावाम्यामृते भावः कुतः पुनः । 
स्वभावे परभावे वा सति भावो हि सिध्यति.॥ ४ ॥ 
भावो हि परिकल्प्यमान: स्वभावों वा भवेत्‌, परभावों वा, तौच पूर्वोक्त- 
विधिना न स्तः, इति तयोरभावाउद्भावो5पि नास्तीत्यवधायंताम्‌ ॥ ४॥ 
अत्राह--यद्यपि भवता भाव: प्रतिषिद्धः, तथाप्यभावो5स्ति, प्रतिषेधा- 
भावात्‌। ततइ्च भावो5पि भविष्यति; प्रतिद्न्द्रिस:्भावात्‌ू, अभाववदिति ? उच्यते; 
स्थाड्भाव:, यदि अभाव एव स्यातु । न त्वस्तीत्याह-- 
भावस्य चेदप्रसिद्धिरभावो नेव सिध्यति । 
(8.267) भावस्थ ह्यन्यथाभावमभावं ब्रुवते जना: ॥ ५ ॥ 
इह हि यदि भावों नाम कश्चिदभविष्प्रत, स्यात्तस्थान्यथाभावादभाव: | 
घटादयो हि वतंमानावस्थाया: प्रच्युता: सन्‍्तः अन्यथाभावमापन्ता: अभावध्व नि- 
वाच्या भवन्ति लोके । यदा त्वमी घटादयो भावरूपत्वेनेवासिद्धाः, तदा कुतो5वि- 
द्यमानस्वभावानामन्ययात्वमिति ! अतः अभावो5पि नास्ति ॥ ५॥ 
तदेव॑ सर्वथा स्वभावपरभावभावाभावेषु अनुपपद्यमानेषु अविद्यातिमिरोपहत- 
मतिनयनतया विपरीतम्‌ । 
स्वभाव परभावं व्‌ भाव चाभावमेव च। 
ये पश्यन्ति न पश्यन्ति ते तत्त्व बुद्धशासने || ६ || 


ये हि तथागतप्रवचनाविपरीतव्य|ख्यानाभिमानिताया पृथिव्याः काठिन्य॑ 
स्वभाव:, वेदनाया विषयानुभव:, विज्ञानस्थ विषयप्रतिविज्ञप्ति: स्वभाव:--इत्येवं 
स्वभाव भावानां वर्णयन्ति, अन्यद्‌ विज्ञानम्‌, अन्यद्रपम््‌, अन्येव च वेदना--हस्येवं 
परभावं वर्णयन्ति, वर्तमानावस्थं च विज्ञानादिक भावत्वेन ये वर्णयन्ति, विज्ञाना- 
दिकमेव च॒ अतीततामापत्तमभाव इति, न ते परमगम्भी रस्य प्रतीत्यसमुत्पादस्य 
तत्त्वं वर्णयन्ति; यस्माद्‌ यथोदितोपपत्तिविरुद्धं स्वभावपरभावादीनामस्तित्वम । 
न चोपपत्तिविरुद्धं पदार्थस्वभावमनुवर्णयन्ति तथागताः | स्वयमविपरीताशेषपदार्थ- 
(8.268) तत्त्वसम्बोधात्‌ । अत एवं बुद्धानामेव भगवतां वचन प्रमाणमित्युप- 
(8.269) वर्णयन्ति विचक्षणा:, सोपपत्तिकत्वेनाविसंवादकत्वत्‌ | अत एव च॑ 
आपतेभ्य: प्रहोणाशेषदोषेभ्य आगतत्वात्‌ू, आगमयतीति समन्तात्‌, तत्त्वं गमयतीति 
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बा, भभिमुख्याद्‌ गमनाद्वा तदाश्रयेण लोकस्य निर्वाणगमनात्‌ सम्बुद्धवचनस्येव 
आगमत्व॑ ब्यवस्थाप्यते । तदन्‍्यमतानां तु उपपत्तिथुक्तत्वान्न प्रामाण्यसू, आगमा- 
भासत्वं च व्यवस्थाप्यते ॥ ६॥ 

यस्माज्य एतानि स्वभावपरभावभावाभावदर्शानानि युक्तिविधुरत्वान्न 
तत्त्वानि, अत एवं मुमुक्षूणां विनेयजनानासू-- 

कात्यायनाववादे चास्तीति नास्तीति चोभयम्‌ | 
प्रतिषिद्धं भगवता भावाभावविभाविना || ७ | 

उक्त हि भगवता आर्यकात्यायनाववादसूत्रे-- 

“यद्‌ भूयसा, कात्यायन, अय॑ लोको5स्तितां वा अभिनिविष्ट:, नास्तितां च । 
तेन न परिमुच्यते। जातिजराव्याधिमरणशोकपरिदेवदुःखदौम॑नस्योपायासेभ्यो 

नपरिमुच्यते। पाश्चगतिकात्‌ संसारचारकागारबन्धनान्न परिमुच्यते । मातृमरण- 

सन्तापदुःखान्न परिमुच्यते । पितृम रणसन्तापदुःखादिति विस्तरः” ॥ 

इदं च सूत्र सवनिकायेषु पठयते | तदस्मादागमात्‌ यथोपर्वाणिता- (8270) 
यादचोपपत्ते्नाहति प्राज्ञः स्वभावपरभावभावाभावदर्शनं तथागतवचनादत्यन्त- 
विरुद्धमास्थातुम; भगवता प्रतिषिद्धत्वात्‌ । किविशिष्टेन भगवता ? भावाभाव- 
विभाविना। भावाभावो विभावयितु' शीलमस्येति भावाभावविभावी | यथाव- 
स्थितभावाभावाविपरीतस्वभावपरिज्ञानाद्‌ भावाभावविभावीति भगवानेवोच्यते । 
तेन भगवता भावाभावविभाविना यस्मादस्तित्वं च नास्तित्व॑ च उभयमेतत्‌ 
प्रतिषिद्धम, तस्मान्न युक्त भावाभावदर्शन तत्त्वमित्यास्थातुम्‌ ॥ 

तथा--“अस्तीति, काइ्यप, अयमेको5नन्‍्तः | नास्तीति, काइयप, अयमेकोशन्त:। 


यदेनयो रन्तयोम॑ध्यमू,  तदरूप्यमनिदर्शनम प्रतिष्ठमन| भासमनिकेतमविज्ञप्तिकम्‌ । 
इयमुच्यते, काश्मप, मध्यमा प्रतिपद्‌ भूतप्रत्यवेक्षा” इति | 


तथा -- 

“अस्तीति नास्तीति उभेष्पि अन्ता शछुद्धी अशुद्धीति इमेर्शप अन्ता। 

तस्मादुभे अन्त विवर्जयित्वा मध्येषपि स्थानं न करोति पण्डितः॥ 

अस्तीति नास्तीति विवाद एष: शुद्धी अशुद्धीति अय॑ं विवादः। 

विवादप्राप्त्या न दुखं प्रशाम्यति अविवादप्राप्त्या च दुखं निरुध्यते” ॥ इति 

[ समाधि०सू०---९ २७-२८ ] 

अत्राह--यदि पुनरेवमग्न्यादीनां स्वभावत एवास्तित्वं स्थात्‌, को दोष: 
स्यात्‌ ? उक्तदोषः-- हेतुप्रत्ययसम्भूतः स्वभाव: कृतकों भवेत्‌” ( 8.27] ) 
( म० शा० १५.१ ) इत्यादिता ॥ ७॥ 

अपि च--यदि अयमेषामर्न्यादीनां स्वभाव: स्यात्‌, तस्य त्रिद्यमानस्य सतो 
न स्थात्‌ पुन रन्‍्यथात्वमिति प्रतिपादयन्नाहु-- 


११८ मध्यमकशास्त्रे [ स्वप्नाव- 


यद्वस्तित्वं प्रकृत्या स्थान्न भवेदस्य नास्तिता । 
यदि अग्न्यादेर्भावस्‍य प्रकृत्या स्वभावतो5स्तित्वमूु, तदा अस्य स्वभावस्य 
प्रकृत्या विद्यमानस्य पुनरन्यथात्वं. न स्थात्‌; यस्मात्‌ 
प्रकृतेरस्यथाभावों न हि जातृपपद्मयते ॥ ८ ॥ 
यदि एषामग्न्यादीनामियमेव प्रकृति: स्यातु, स्वभाव: स्यात्‌, तदा प्रक्ृते- 
रविकारिणीत्वान्न कदाचित्‌ पुनरन्यथाभाव उपपद्येत। न हि आकाशस्यानाव रणत्बं 
कदाचिदप्यन्यथास्वं प्रतिपद्यते । एवमग्न्यादीनामपि प्रक्ृत्या विद्यमानानां पुनर- 
न्यथात्वं न स्थात्‌ । उपलभते च भवानेषामन्यथात्वप्रवन्धोपरमलक्षणं विनाशम्र । 
तस्माद्विपरिणामधमित्वादपामौष्ण्यवत्‌ नायमेषां स्वभाव इति प्रतीयतास्‌ ॥ ८॥ 
अत्राह-यदि प्रकृत्या विद्यमानस्यान्यथात्वासम्भवाद्‌, अन्यथात्वस्य च 
उपलभ्यमानत्वात्‌ प्रकृतिरेषां भावानां नास्तीत्युच्यते, ननु च एवमपि-- 


प्रकृतों कस्य चासत्यामन्यथात्वं भविष्यति । 
(9.2 2) कस्य इदानीं प्रकृत्या स्वरूपेणाविद्यमानस्य खपुष्पस्येव अन्यथात्वं 
भविष्यति ? तस्मादविद्यमानप्रकृतिकस्य अन्यथात्वानुपलम्भातु, अन्यथात्वस्य च 
दर्ानातु, अस्त्येवः स्वभाव इति ? उच्चते; यदि तावकेन मतेन प्रक्ृत्या 
स्वभावेन असंविद्यमानस्य अन्यथात्वाभावादु, अन्यथात्वस्य च दर्द्ानात्‌ प्रकृति- 
रित्युच्यते, एवम पि-- 

प्रकृतों कस्य च सत्यामन्यथात्वं भविष्यति ॥ ९ |॥ 

कस्येदानीं प्रकृत्या स्वभावेन विद्यमानस्य वर्तंमानस्यैव अन्यथात्वं भविष्यति ? 

तस्मात्‌ प्रकृत्या विद्यमानस्थ अन्यथात्वं नास्तीति स्ंथा अन्यथात्वासम्भव एवं ॥ 
ततग्व नास्ति प्रकृतिर्भावानामिति विज्ञेयम्‌ ॥ ९ ॥ 


पक पक कल --अन्यथात्वस्य दर्शनान्नास्ति प्रकृतिरिति, तदपि परप्रसिद्धधा 
अन्यथात्वदर्शनमधिह्वत्योक्तम्‌ू, न त्वस्माभिः: कदाचिदंपि कस्यचिदन्यथात्य- 
मभ्युपेतम्‌ । तदेवमत्यन्ततः प्रकृतावसंविद्यमानायां सव॑धमेंषु असंविद्यमानेषु 
अस्वभावेषु तदन्यथात्वे च असंविद्यमाने यो हि इदानीमस्तित्वं नास्तित्वं च 
भावानां परिकल्पयति, तस्य एवं परिकल्पयतो नियतमेव--- 
अस्तीति शाश्वतप्राहो नास्तीत्युच्छेददर्शनम्‌ । 
(8.273) प्रसज्यत इति वाक्यशेबः । तच्चेतत्‌ शाश्वतोच्छेददर्शन॑ स्वर्गापवर्ग- 
मार्गान्‍्तरायकरत्वाद्‌ यस्मान्महानर्थंकरम्‌, द 
तस्मादस्तित्वनास्तित्वे नाश्रोयेत विचक्षणः ॥ १०॥ 
कस्मात्‌ पुनर्भावाभावदर्शने सति शाश्रतोच्छेददर्शनप्रसड्रो भवतीति ? 
मस्मात्‌ -- 


परीक्षा ] पञ्चदरशं प्रकरणम्‌ ११९ 


अस्ति यद्धि स्वभावेन न तन्नास्तीति शाश्वतम्‌ । 
नास्तीदानीमभूत्‌॒पूव॑मित्युच्छेद: प्रसज्यते ॥ ११॥ 
यत्‌ स्वभावेन अस्तीत्युच्यते, स्वभावस्थानपायित्वान्न -तत्‌ कदाचिदपि 
तास्‍्तीति, एवं भावस्यास्तित्वाभ्युपगमे सति शाश्वतदर्शनमापद्यते | पूर्व च वर्त॑- 
मानावस्थायां भावस्वरूयमभ्युपेत्य इदानीं तद्विनष्टवान्तास्तीति परचादश्युपगच्छत: 
उच्छेददर्शनं प्रसज्यते | यस्य तु भावस्वभाव एव नोपपद्यते; न तस्य शाशत्रतोच्छेद- 
दर्शनप्रसड़:, भावस्वभावानुपलम्भात्‌ । 
ननु च भावानां स्वभावों नास्तीत्यभ्युयगच्छतो मा भूज्भावदशनाभावाच्छा- 
श्रतदर्शनम्‌, उच्छेददर्शन तु नियत॑ प्रसज्यते इति ? नैवमभावदर्शनं भत्रति। यो 
हि पूर्व॑ भावस्वभावमभ्युपेत्य पश्चात्‌ तन्निवृत्तिमालम्बते, तस्य पूर्वोपलब्ध- 
स्वभावापवादात्‌ स्थादभावदर्शनम्‌ । अस्तु तेमिरिकोपलब्धकेशेष्विव (8.274) 
वितैमिरिको न किड्च्चिद्पलभते, स नास्तीति ब्रवन्‌ किड्न्चिन्तास्तीति ब्रूयात्‌, 
प्रतिषेध्याभावात्‌ । विपर्यस्तानां तु मिथ्याभिनिवेद्निवृत्त्यथंमतेमिरिका इव वर्य॑ 
ब्रूमः--'न सन्ति सर्वेभावा:' इति। न चेव॑ ब्रुवतामस्माक परहितव्यापारपरायणा- 
नामुच्छेददरशंनप्रसड्भ: । यथोक्त सूत्रे-- 


“यो हि भगवस्‌ पूर्व रागद्रेषमोहभावाभ्युपगमं कृत्वा पदचान्न सन्ति रागद्वेष- 
मोहभांवा इति ब्रवीति, स भगवन्‌ वे नास्तिको भवति--इति विस्तरः” |! 


यस्तु परतत्त्रचित्तचेत्तदस्तुमात्रमभ्युपेत्य तस्य परिकल्पितस्वभावाभावाद- 
स्तित्वदर्शनं परिहरति, संक्लेशव्यवदाननिबन्धनस्य च परतन्त्रवस्तुमात्रसदद्भावात्‌ 
नास्तित्वदर्शन॑ परिहरति, तस्यथ परिकल्पितस्याविद्यमानत्वात्‌ (8. 275) 
प्रतन्त्रस्य च विद्यमानत्वाद्‌ अस्तित्वनास्तित्वदर्शनद्वयस्थापि उपनिपातात्‌ 
कुतोहत्तद्वयपरिहारः ! हेतुप्रत्ययजनितस्य च सस्वभावेनायुक्तत्वप्रतिपादनादयुक्त- 
प्ेवास्य व्याख्यानम्‌ । तदेवं मध्यमकदर्शने एव अस्तित्वनास्तित्वद्वयदर्शनस्या- 
प्रसड्र:, न विज्ञानवादिदर्शनादिष्विति विज्ञेयम्‌ । अत एवोक्तमार्यरत्नावल्याम्‌-- 
“ससांख्यौलक्यनिग्र॑न्थपुद्गलस्कन्धवा दिनम््‌ । 
पुच्छ लोक॑ यदि वदत्यस्तिनास्तिव्यतिक्रमम्‌ ॥ 
धुमंयौतकमित्यस्मादस्तिनास्तिव्यतिक्रमम्‌ । 
विद्धि गम्भीरमित्युक्त बुद्धानां शासनामृतम्‌” ॥ इति ॥ 
तथाविधविनेयजनबोधानुरोधात्‌ तु॒परमाथंदर्शनस्य उपाय- (8. 276) 
भूतत्वात्‌ नेयाथथ॑त्वेत भगवता महाकरुणापरतन्त्रतया विज्ञानादिवादो देशितः 
साम्मितीयपुद्गलवादवत्‌, न नीताथं इति विज्ञेयम्‌ | यथोक्तमार्यसमाधिराजभट्टारके- 


१२० मध्यमकणशास्त्रे [ स्वभाव- 


“नोताथंसृत्रान्तवशेष जानति यथोपदिष्टा सुगतेन शून्यता। 
यस्मिन्‌ पुनः पुद्गल सत्त्व पूरुषो नेयाथंतो जानति स्वंधर्मान्‌ ॥ 
[ समाधि०्सू ०--७.५ ! 
एतच्च आर्याक्षयमतिनिर्देशादिषु विस्तरेण बोद्धव्यमिति। भावाभावदर्शनद्वय- 
प्रसद्भी थावत्‌ तावतु संस।र हत्यवेत्य मुमुक्षुभिरेतदर्शनष्टयनिरासेन सद्धिमंध्यमा 
प्रतिपद्‌ भावनीया यथावदिति । एतच्चोक्त भगवता-- 


भाव अभाव विभावयि ज्ञानं सवि अचिन्तिय सवि अभूतं। 

ये पुन चित्तवशातुग बालाः ते दुखिता भवकोटिशतेषु ॥ 
(8.277) भावानभावानिति यः प्रजानती स सवंभावेषु न जातु सज्जते। 

यः सवंभावेष न जातु सज्जते स आनिमित्तं स्पृशते समाधिस््‌ ॥ इति। 


[ समाधि०सू ०--३८.११ | 


तथा--स्मराम्यहं पृवंमतीत अध्वनि अचिन्तिये कल्पि नराणमुत्तमः | 
उत्पन्नु लोकार्थंकरो महर्षी नामेन सो$भावसमुद्गतो<्भूतु ॥ 
स जातमात्रो गगने स्थिहित्वा सर्वाण धर्माणमभाव देशयि। 
तदानुरूपं कृत नामधेयं शब्देन सर्व॑ जिसहस्र विज्ञयी ॥ 
(8.278) देवापि सर्व प्रमुमोचु शब्द अभावनामेति जिनो भविष्यति। 
यो जातमात्र: पद सप्त प्रक्रमन्‌ अभाव धर्माण सम॑ प्रकाशयी ॥ 
बुद्धों यदा भेष्यति धमंराज: सर्वाण धर्माण अ्रकाशको मुनिः | 
तृणगुल्मवृक्षौोषधिशेलपव॑ंते अभाव धर्माण रवो भविष्यति ॥ 
यावन्ति शब्दास्तहि लोकधातो सर्वे ह्यभावा न हि कश्चि भावः। 
तावन्ति खो तस्य तथागतस्य रवु निशचरी लोकविनायकस्य ॥ इति | 
[ समाधि० सू०--८.१-५ ] 
भवतीति भाव: > सत्ता । न विद्यते सत्ता स्वभाव: सवंभावानामित्यभावा: 
सवंधर्मा:, “शून्याः सवेध्षमा निःस्वभावयोगेन”” इति प्रज्ञापारमितापाठात्‌ भावस्व- 
भावस्यानुपपत्ते: । “अभाव धर्माण रवो भविष्यति” इत्या दिना सूत्रार्थोआ्वगन्तव्यः ॥ 
( 8, 279 ) यावन्ति शब्दास्तहि लोकधातौ 
सर्वे द्यभावा न हि कद्चि भावः” | इत्यादि । 
भत्वा अभावप्रतिषेधविवक्षितत्वाद भावाभावार्थ एव स्वभावाभावोथे:॥ ११॥ 


इत्याचार्यचन्द्रकी तिपादोपरचितायां प्रसन्‍नपदायां मध्यमकवृत्तो 
स्वभावपरीक्षा नाम पदञ्नद॒ं प्रकरणम्‌ ।। 


१६. बन्धमोक्षपरीक्षा 
( घोडदां प्रकरणम्‌ ) 


अत्राह--विद्यत एव भावानां स्वभावः, संसा रसड्भावात्‌ । इह ( 8. 280 ) 
संसरण संसृतिः गतेगंत्यन्तरगमनम्‌ 'संसार' इत्युच्यते | यदि भावानां स्वभावो न 
स्यात्‌, कस्य गतेगंत्यन्तरगमनं संसार: स्थात्‌ ! न हि अविद्यमानानां वन्ध्यासूनु- 
संस्काराणां संसरणं दुष्टम्‌ । तस्मात्‌ संसारसझ्भावात्‌ विद्यत एवं भावानां स्वभाव 
इति ? उच्यते; स्याद्‌ भावानां स्वभावः, यदि संधार एवं भवेत्‌ | न त्वस्ति । इह 
यदि संसारः स्यात्‌, स नियत संस्काराणां वा भवेतु ? सत्त्वस्यथ वा ? कि चातः ? 
उभयथा च दोष इत्याह-- 


संश्काराः संसरान्ति चेन्न नित्या: संसरन्ति ते । 
संसरन्ति च नानित्याः सत्त्वेष्प्पेष सझः क्रमः ॥ १ ७ 


तत्र यदि संस्काराः संसरन्तीति परिकल्प्यते, कि ते नित्याः संपरन्ति ? उत 
अनित्या: ? तत्र न नित्या:- संसरन्ति; निष्क्रियत्वातु, अनित्यानां च घटादीनां 
सक्रियत्वोपलम्भात्‌। अथ अनित्या: ? ये हि अक्रिया:, ते उत्पादसमनन्तरमेव 
विनष्टा:। ये च विनष्टा:, कुतस्तेषामविद्य मानत्वाद्‌ बन्ध्यासूनुसंस्का राणामिव 
क्वचिद्‌ गमनम्‌ ! इत्येवमनित्यानामपि नास्ति संसार: |। (8. 28! ) 

अथापि स्यात्‌--अनित्या एवं सन्‍्तो हेतुफलसम्बन्धपरम्परया ( 8. 282 ) 
अविच्छिन्नक्रमा: सनन्‍्तानेन च प्रवतंमाना: संस्कारा: संसरन्तीति ? एतदपि नोप- 
पद्यते | कुतः ? य॒त्‌ तावदुत्पद्यते कार्यंम्र, तस्य संसारो नास्ति; कुतश्चिदनाग- 
मनात्‌, क्वचित्चागमनात्‌ । यच्च कारण नष्टम्रू, तस्यापि संसारो नास्ति, कुतश्चि- 
दनागमनातु, क्वचिच्चागमनात्‌ । संस्कारमात्रव्यति रकेण अतीतानागतयोरसिद्ध- 
त्वात्‌, नष्टाजातत्वेन अविद्यमानत्वात्‌ । 

उत्तरस्मिन्‌ क्षणे उत्पन्ने पूर्व: संसरतोति चेत्‌ ? यदि पूर्वोत्तरयो: क्षणयो रेकत्वं 
स्यात्‌, स्यादेतदेवस्‌ । न तु एकत्वमस्ति; कायेका रणभावात्‌, चक्ष्रूपचक्षुविज्ञानानां 
नास्ति च। किश्व एकत्वे सति पूर्वोत्तरक्षणवाच्यतैव न स्थात्‌ । न हि एको देव- 
दत्तः एकदा पूर्वश्चोत्तरबचेति व्यपदिश्यते। एवमिहापि एकत्वात्‌ पूर्बोत्तरक्षण: 
ब्यपदेश एवं न स्यात्‌ । अपि च--पूर्वक्षणो नष्ट इति न स्यथातु; उत्तरक्षणबदव्यति- 
रिक्तत्वात्‌। उत्तरक्षण उत्पन्न इति न स्यात्‌, पृव॑क्षणवदव्यतिरिक्तत्वात्‌। अथ 
अन्यत्वे सतति संसरणं स्यात्‌, एवं सतति अहंतामपि संसरणं स्यात्‌ । अन्यस्य पृथग्‌ 


१२२ मध्यमक शास्त्र [ बन्धमोक्ष- 


जनस्य संसारोत्पत्तिसड्भवात्‌ | निवुंतद्च प्रदीप: प्रदीपान्तरे ज्वलतीति स्यात्‌ । कि 
चान्यत्‌ ? नष्टाद्वा पू्वक्षणादुत्त रस्य क्षणस्योदय: स्यात्‌ ? अनष्टातू, नश्यमानाद्वा ? 
तत्र यदि नष्टादिष्यते, वह्विदग्धादपि बीजाडुरोदयः स्यात्‌, ततदच निहँतुकः 
स्यात्‌ । अथ अनष्टात्‌, एवमपि अविक्ृते5पि बीजे5ड्भु रोदयः स्यात्‌, कार्यका रणथोश्व 
यौगपय् स्यात्‌, निहेतुकश्चोत्पादः स्यात्‌ | नश्यमानादिति चेतु ? नष्ट/नष्टव्यति- 
रेकेण नश्यमानाभावात्‌, नष्टानष्टयोश्च विहितदोषत्वान्नश्यमानादपि नास्त्यु- 
त्पत्तिरिति, कुतः कार्यकारणव्यवस्था पूर्वोत्तरक्षणव्यवस्था बा भविष्यति ! 
( 8. 283 ) यदा चे पूर्वोत्त रक्षणव्यवस्था कार्यकारणव्यवस्था च॒ नास्ति, तदा 
सन्‍्तानोष्पि नास्ति, तदभावान्तास्ति भवतां संसार इति अनित्यानामपि 
संस्काराणां नास्ति संसार इति। 


अश्नेके वर्णयन्ति--सत्य॑ संस्कारा न संसरन्ति; उत्पत्तिविधुरत्वात्‌, कि तहिं ? 
सच्वः संसरतीति ? उच्यते; सत्त्वेउप्येष समः । 'सत्त्वः संसरति'इत्युच्यमाने किमसौ 
नित्य: संसरति? उत अनित्यः ?-इति विचायंमाणे य एव संस्काराणां संस रणानु- 


पपत्तिक्रमः. स समत्वात्‌ सत्त्वेषय समो निपतति। तस्मात्‌ सत्त्वोषपि तन 
संसरति ॥ १७ 


अन्नाह--नैव हि सस्वसंस्काराणां संसारानुपपत्तिक्रम:ः समो भवितुमहं॑ति, 
यस्मादिह संस्काराणां नित्यानित्यभूतानां संसरणं नास्तीत्युक्तम्‌। न चेवमात्मा 
नित्यानित्यभूत: । तस्य हि स्कन्धैभ्यस्तत्त्वान्यत्वावक्तव्यतावत्‌ नित्यत्वेनानित्यत्वे- 
( 8. 284 ) नाप्यवक्तव्यता व्यवस्थाप्यते । तस्मादात्मेव संसरतीति न चोक्तदोष- 
प्रसड्र इति ? उच्यते-- 
पुदूगलः संसरति चेत्‌ स्कन्धायतनधातुषु । 
पत्नधा मृग्यमाणो$सौ नास्ति कः संसरिष्यति ॥ २७ 
यदि पुद्गलो नाम कद्चित्‌ स्थात्‌, स संसरेत्‌ | न त्वस्ति। यस्म्रात्‌ स्कन्धा- 
यतनधातुषु पञ्चधा मृग्यमाणो नास्ति | कं छत्वा ! 
“इन्धनं पुनरग्निन॑ नाग्निरन्यत्र चेन्धनात्‌ । 
नाग्निरिन्धनवान्नाग्नाविन्धनानि न तेषु स”” ॥ [ म० शा०--१०.१४ ] 
“अग्तीन्धनाभ्यां व्याख्यात आत्मोपादानयो: क्रमः” [ म० शा०--१०.१५ ] 
इत्येवं स्कन्धायतनधातुस्वभाव आत्मा न भवति, नापि तेभ्यो व्यतिरिक्तः, 
न स्कन्धायतनधातुमान्‌, न स्कन्धायतनधातुष्वात्मा, नात्मनि. स्कन्‍्धायतन- 
धातव--इत्येव॑ पञ्चधा मृग्यमाण आत्मा न सम्भवति पूर्वोदितेन न्यायेन । 
यश्लेदानीं स्कन्‍्धायतनधातुष्वेव॑ विचायंमाण: पञ्चधा न सम्भवति, स कथम- 
विद्यमानः सन्‌ संसरिष्यतीति ! एवमात्मनो5पि नास्ति संसार:; वन्ध्यासुतस्येव 
अविद्यमानत्वात्‌ ॥ २॥ 


फ्रीक्षा ] पोडशं श्रकरणम्‌ १२+* 


अपि च--अयमात्मा 
उपादानादुपादानं संसरन्‌ विभवों भवेत्‌। 
विभवद्चानुपादान: कः स॒ कि संसरिष्यति ॥ ३ ॥ 
भवतु काममात्मन: संसारः, याद अनुपादानस्य सतोउस्य संतप्तारो (8. 285) 
बुक्त: स्यात्‌ । कथं पुनरस्य अनुपादानता भ्रसज्यते ? इति प्रतियादयन्नाहु-- 
उपादानादुपादानं संसरन्‌ विभवों भवेत्‌ हति | 


इह हि मनुष्योपादानाद देवोपादानं गरुछन्‌ परिष्यज्य वा मनुष्योपादान देबो- 
पादानं गच्छेदपरित्यज्य वा ? यदि तावत्‌ परित्थज्य गच्छतीस्युच्यते, तदा पूर्वो- 
पादानस्य परित्यागादुत्तरस्य चानुपादानात्तदन्तराले विभव) स्यात्‌। विगतो भषों 
विभव: । भव: » पञ्चोपादानस्कन्धा:, तद्रहितः स्थात्‌ । यशच विभवो5नुपादाम:, 
स्र॒ स्कन्धरहितत्वात्‌ प्रज्ञप्त्युपादानका रणरहितत्वान्निद्ेेंतुक: स्यःत्‌ । (8. 286) 
यशच अनुपादानो निरञ्जनो&व्यक्तो निहेंतुकः, कः स ? न कद्ियत्‌ सः । नास्ल्येब 
स॒ इत्यथ:। तस्मिश्चासति तदभावा उपादानमपि निरुपादातुकं नास्तीति कि 
संसरिष्यति ? नास्त्येव तत्‌, यत्‌ संसरिष्यतीत्यरथं:। अथवा, किमित्येतत्‌ संसरण- 
क्रियाविशेषणस्‌ । ततदच अविद्यमानत्वात्‌ नेव संसरणक्रियां करिष्यति। प॒बं 
तावत्‌ पूर्वोपादानपरि त्यागेन संसरणमयुक्तस्‌ । अथ अपरित्यागेन ? तथापि 
नोपपद्यते । कि कारणस्‌ ? पूर्वस्थापरित्यागादुत्तरस्य च ग्रहणाद यस्मादेकस्या- 
त्मनो द्वद्यात्मकता स्यात्‌ । न चेतदिष्यत इति । तस्मादपरित्यागेनापि संसरणं 
नास्ति । 


अथ पुर्वोत्तिरयोभ॑वयोम॑ध्ये आन्तराभविकस्कन्धसम्भवात्‌, तैश्व (8, 287) 
सोपादानत्वात्‌ सोपादानं संसरतो5पि न विभवताप्रसंग इति ? तदपि न युक्तम्; 
पूर्वंभवपरित्यागाभ्यामान्तराभविकस्कन्धसंसा रे5पि तुल्यप्रसद्भत्वात्‌ । 


युगपत्‌ त्यागोपादानाददोष इति चेत्‌ ? उच्यते; किमेकदेशेन पूर्वोपादानं ह्यजते 
एकदेदनान्तराभवोपादानं सञ्चरति ? अथ सर्वात्मना ? तत्र यदि अवयवेनेति 
परिकल्प्यते, तदा इयात्मकताप्रसज्भादित्युक्तदोष: | अथ सर्वात्मना ? एव्मपि स 
एवं विभवताप्रसज्भ आपच्यते ।एतावांस्तु विशेषः, यदन्तराभवसश्चारेउतिसामी- 
प्यात्‌ सूक्ष्म कालमनुपादान: स्यात्‌ । न च सर्वात्मना एकस्य पदार्थस्य अभिन्‍न- 
पदार्थेस्थ विषये युगपत्‌ त्यागोपादाने दृष्टे । न हि एकस्य देवदत्तस्य सर्वात्मना 
गृहाद गृह संचरत: एकदा त्य,गोपादानक्रिये दे सम्भवतः। अथ एकेन पादेन 
एकस्य परित्यागादपरस्य चोपादानाद्‌ मुगपत्त्यागोपादाने परिकल्प्येते ? ननु एवं 
सति पादद्वयवद्‌ द्ृथात्मकता आत्मन: स्यात्‌। अंशेन प्‌वत्रावस्थानादंशेन 
चोत्तरत्रावस्थानादनेकावयवता प्रसज्येत | तस्माद्‌ यौगपद्येनापि त्यागोपादाने न 


१२४ मध्यमकणास्शरे [ बन्घमोक्ष- 


सम्भवत इत्यपरिहार एवायम्‌। तस्मादल्तराभवोपादानेईपि स एवं दोषप्रसज् 
इति स्वंथा आत्मनो5पि मास्ति संसार: | 
यदा च संस्काराणामात्मनश्व संसारो नास्ति, तदा नास्त्येव संसार इति 
'स्थितसम्‌ ॥ ३ ॥ 
अज्ञाह--विद्यत एव संसार, प्रतिद्वन्द्रिसड्भावात्‌ | इह यो तास्ति, न तस्य 
प्रतिद्वन्द्दी विद्यते, तद्यथा--वन्ध्यासूनोरिति। अस्ति चर संसारस्य प्रतिद्वन्द्रि 
निर्वाणम्‌ । तस्मादस्ति संसार इति ? उच्यते, स्यात्‌ संसारः, यदि तत्प्रतिद्वन्द्रि 
निर्वाणं स्यात्‌ । न त्वस्तीत्याह-- 
(8, 288) संस्काराणां त तिर्वाणं कथश्चिदृषपद्चते । 
सत्त्वस्यापि न निर्वाणं कथश्निवृपपशले ॥ ४ ७ 
यदि निर्वाणं नाम किड्चित्‌ स्थात्‌, तत्‌ परिकल्प्यमानं संस्काराणां नित्यानां 
वा परि। ल्प्येत? अनित्यानां वा ? तन्न नित्यालामविकारिणां कि निर्वाणं कुर्यात्‌ ? 
अनित्यानामपि असंविद्यमानातां कि निर्वाणं कुर्यादिति सर्व पूर्वेण तुल्यस्‌ | न 
केनापि प्रकारेणेत्यथ्थ: । 
अथ सत्त्वस्य निर्वाणं परिकल्प्यते, तदपि नित्यस्य वा अनित्यस्य वा 
पूबंवन्‍्नोपपद्मते । 
अथ नित्यानित्यत्वेनावाज्यस्य परिकल्प्यते, नन्‍्वेब॑सति निर्वाणिष्प्यात्मास्ती- 
त्यभ्युपेत भवति संसार इंव । अपि च--सोपादानस्येवात्मनः अबाच्यता युज्यते । 
न च निर्वाणे उपादानमस्तीति कुतो»स्य अवाच्यता ? भवतु बा तत्तान्यत्वावा- 
च्यता आत्मनः, अपि तु किमसौ निर्वाणेईस्ति ? उत नास्त्रि ? थदि अस्ति, 
तदा मोक्षेषपि तस्य सद्भावान्नित्यता स्थात्‌। अथ नास्ति, तदा अनित्य आत्मा 
स्यात्‌ । अथ निर्वाणेषपि आत्मन: अस्तित्वनास्तित्वेनाबाच्यतैव इष्पते, एबमपि 
फिमसी विज्ञेयः ? अथ न ? यदि विज्ञेयः, न हि निरुपादानो5सावात्मा निर्वाणे 
(8. 289) विज्ञेयत्वात्‌ संसार इव । अथ न विज्ञायते, तन्नासा अविशेयस्व॒रूप- 
त्वात्‌ खपुष्पवन्नास्त्येवेति कुतोहस्य अवाच्यता ! तदेवं निर्वाणमपि नास्ति। 
तदभावान्नास्ति संसार इति | अत एबोक्त भगवत्यामष्टसाहलिकायाम्‌--- 
“निर्वाणमप्यायुष्मन्‌ सुभूते मायोपम॑ स्वप्तोपक्षम्‌ । बुद्धधर्मा, आयुष्मत्‌ सुभूते, 
मायोपमाः स्वप्नोपमा इत्यादि। सचेतु, कुलपुत्र, निर्वाणादष्यधिकतरोश्त्यो 
अर्मोष्भविष्यत्‌, तमप्यहं मायोपम॑ स्वप्तोपममिति वदामि'' | [अएसाह० -४०] 
तथा भर्यसमाधि राजभट्टा रके -- 
परमाथंसत्य सुपिनेन सम॑ निबा्ण स्वप्नसमोलरती | 
मन एबमोतरति येल बिंदु मतसंवरः कथितु श्रेष्टु जप ।। 
[साधि०सू ००३८.९१] 
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तथा-- 
निरोधसत्य॑ सुपिनं यथेव स्वप्नस्वभावामथ निवुर्ति च। 
येनेह वाचोत्तरि बोधिसत्त्वो अय॑ खु सो वुच्चति वाचसंवर: || 
[समाधि ०सू ०-३ ८.७ | 
अत्राह--यद्यपि त्वया संसारनिर्वाणे प्रतिषिद्धे, तथापि बन्धमोक्षौं (8, 290) 
विद्येते। न चाविद्यमानस्य भावस्वभावस्य बन्धमोक्षौ सम्भवत:। तस्माद्‌ बन्ध- 
मोक्षसज्भावाद्‌ विद्यत एवं भावानां स्वभाव इति ? उच्यते; स्याद भावानां 
स्वभावः, यदि बन्धमोक्षावेव स्याताम्‌; न तु स्तः, इत्याह- 


न बध्यन्ते न सुच्यन्ते उबयब्ययधर्सिणः। 
संस्काराः पूवंबत्‌ सस्‍्वो बध्यते न न मुख्यते ॥५॥ 
हह य इमे रागादयः कलेशाः बद्धानामस्वतन्त्रीकरणे बन्धनमिति व्यपदिष्यते, 

मैदच बद्धा: पृथग्जनाः त्रेधातुक॑ नातिक्रामन्तीति व्यवस्थाप्यते, तदेतद्‌ रागादिक 
बन्धनत्वेन परिकल्थ्यमानमुदयव्ययधर्मिणां तावत्‌ क्षणिकानां संस्काराणामुत्पादा- 
नन्‍्तरध्वंसिनां नष्टानामसत्त्यान्त. सम्भवति। रागादिबन्धनविच्छेदलक्षणो5पि 
मोक्ष: अनित्यानां संस्काराणामविद्यमानत्वान्नैव सम्भवति । पूर्बबत्‌ पुर्वोक्तविधि- 
नेत्यथं: । यथा न पूर्वोक्तविधिना संस्काराणां बन्धमोक्षौ न सम्भवतः, एवं पूर्ब- 
बदेव ध्षत्वोषपि न बध्यते नापि मुच्यते इति | एवं बन्धमोक्षावषि त स्तः॥ ५॥। 


अन्नाह-यद्यपि संस्काराणां सत्त्वस्य वा बन्धों नास्ति, तथापि रागादिकमु- 
पादानाख्यं बन्धनभूतमस्ति, तत्सद्भावाद बन्धो5पि भविष्यतीति ? उच्पते; स्यादु- 
पादानस्‌, बन्धनं यदि क॑चित, पदार्थ बध्तीयात्‌, ततु बध्ताति। यथा च न 
बध्ताति तथा प्रतिपादयस्ताहु- 
बन्धतं चेदुपादानं सोपादानों ल बध्यते। 
बध्यते सालुपादानः किसवस्थोष्य बध्यते ॥६॥७ 
ततन्न विद्यमानोपादानः सोपादानः, स तावद्‌ भावों त बध्यते | यो (8. 29) 
हि सोपादातः, स बद्ध एबं। तस्य पुनरपि बन्धतयोग: कि कुर्यात्‌ ! यष्चापि 
अनुपादानो बन्धनरहितः, असाबपि बन्धतरहितत्वात्‌ू तथागतबस्त बध्यते । 
अतुपादानो बन्धनरहितः बध्यत इति परस्परबिरुद्धत्वाच्चायुक्तमेतत्‌। यष्चैबे 
लिरूप्यमाण: सोपादातों निरुपादातों बा त बध्यते, स हृदालीं किसबस्थों बध्यतास ! 
तास्त्येवासो काचिदपरा अस्पावस्था, भस्पां बध्येतेत्यभिप्राय:। यदा चेथ॑ सिरूप्य- 
सारण बस्धतं न कश्िदपि बध्ताति, तदा कड्बिदप्यबध्तत उपादानस्य रागादेः कुतो 
ब्धनत्वमिति ! तस्माद्‌ बत्धतमपि तास्ति ॥ ६॥ 


१२६ मध्यमक शास्त्र [ बन्घमोक्ष- 


अपि च- 
बध्तोयाद्‌ बन्धनं काम बन्ध्यात्‌ पूर्व भवेद्‌ य.द । 
न चास्ति तत्‌, 
इह बन्ध्यव्यतिरेकेण बन्धनं तिगडादिकं पूर्व॑ंसिद्धं सत्‌ बन्ध्यं देवदत्तं बध्ता- 
तीति दृष्टस्‌ । एवं यदि बल्ध्येभ्यः संस्कारेम्यः पुद्गलाद्वा बन्ध्यात्‌ पूर्व रागादिफं 
बन्धनं सिद्ध स्थात्‌, तेन असिद्धत्वात्‌ | पूर्व॑सिद्धस्थ च बन्धनस्य पश्चाद्‌ बन्ध्येन 
सह सम्बन्धस्य निष्प्रयोजनत्वात्‌ । बन्ध्यस्यथ च बन्धनात्‌ पृथक्सिद्धस्थ पृवंबन्धना- 
पेक्षातिष्प्रयोजनत्वाच्च नास्ति बन्ध्याद्‌ बन्धतस्य पूर्वंसिद्धि:। तस्मान्नेव बन्धन 
कश्चिदपि बध्ताति। न च कश्चिदप्यबध्गतो बन्धनत्वं युक्तमिति तास्ति बन्धनस्‌ | 
बन्धनाभावाच्च बन्ध्यो5पि नास्तरोति मिद्धस। यत्युनरत्र शेयं दूषणं तत्‌ 
(8 292) शेषमुक्तं गस्यमानगतागतेः ॥ ७ ७ 
इति वेदितव्यम्‌ । इलोकपाठपरिवत॑नेत- 
बद्धो न बध्यते तावदबद्धों नेव बध्यते। 
बद्धाबद्धविनिमुंक्तो बध्यमानों न बध्यते ॥ 
इत्यादिना योज्यम्‌ | ७॥ 


अत्राह-यद्यपि भवता बन्धनं प्रतिषिद्धम, तथापि संसारचा रकागारावबद्धा- 
(8. 293) नामत्राणानां सत््वानां महाकारुणिकेस्तथागतेः शीलसमाधिप्रज्ञात्मक- 
स्कन्धत्रयोपदेशो यदथेमुक्तः स तावन्मोक्षोडस्ति। न च अबद्धस्य पुसो 
मोक्ष:। तस्माद्‌ बन्धो5्प्यस्तीति ? उच्यते, स्थाद्‌ बन्धों यदि मोक्ष एवं स्यात्‌ | 
इह्नायं मोक्ष: परिकल्प्यमानः बद्धस्य वा परिकल्प्येत ? अबद्धस्थ वा ? कि चातः ? 
उभयथा च न युज्यत इत्याह- 


बद्धों न मुच्यते ताबदबद्धों नेब सुच्यते। 
स्पातां बद्धे मुच्यभाने युगपद्‌ बन्धसोक्षणे ॥८॥ 
तत्र बद्धस्य मोक्षो न सम्भवति; बद्धत्वात्‌ । अथ बद्धस्य परचादूपायेन मोक्ष 
इति कृत्वा बद्ध एवं मुच्यते इति स्थात्‌, न तहिं बद्धो मुच्यत इति वक्तव्यसू, 
कि तहि ? मोक्ष्यत इति । वर्तमानसामीप्यादेव मुच्यत इति चेत्‌ ? यदि कदा- 
चिदपि मोक्ष: सम्भवेत्‌, तदा समीपे स्थात्‌, यदा तु कस्याड्चिदप्यवस्थायां मोक्षे 
दृष्यमाणे बद्धस्थ मोक्षासम्भवेत्र मोक्षाभावः प्रतिपिपादयिषितः, तदा कुतो 
वर्तमानसमीपता ! एवं तावदू्‌ बद्धो न मुच्यते इति स्थितस्‌ ॥ 


इदानोमबद्धोषपि न मुच्यते। स हि मुक्त एवं। तस्थ पुत्तरपि मोक्ष: कि 


कुर्यात्‌ ! मुक्तातां चाहता पुनरपि मोक्षापेक्षत्वाद्‌ बद्धतेव स्थातू, ततश्चाहंतो४पि 
बन्धः स्थात्‌ ॥ 


न. 
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अथ स्थात्‌-अबद्धस्प मोक्षासम्भवाद्‌ बढ्ध एवं मुच्यते इति, (8. 294) 
एवं सति बढ्धे मुच्यमाने परिकल्प्यमाने बद्धत्वान्मुच्यमानत्वाच्च योगपद्चेन 
बन्धमोक्षणे स्थातास। न च परस्परवि एद्धत्वादालोकान्धका रवदेकस्मिन्‌ काले 
बन्धमोक्षणे उपपद्येते | यतब्चैवं बद्धाबद्धथोर्मोक्षासम्भवः, तस्मान्मोक्षेपि नास्ति, 
तदभावाच्च बन्धनमपि नास्तोति सिद्धम । 

अत्राह-यदि भवतैव संसारनिर्वाणे निषिद्धे, बन्धमोक्षौ च॒ प्रतिषिद्धौ,य एव 
,संसारविनिमुमुक्षूणामविद्यासान्द्रान्थकारविविधकुदर्शनकठिनातिदी घंलतासंछा दित- 
सत्पथं जात्यादिविविधापयंन्तव्यसनानिष्टत रविपुलविपाकफलदानुशयविषवृक्ष- 
संकुल॑ विशतिशिखरसमुन्नत॒तरातिपृथुसत्कायदृष्टिमहाशेलूपरिवेष्टितसवंदिड्मुख॑ 
विषयसुखाशातिपिच्छिलविपुलमहातटविव रवाहितृष्णानदी महापरिख संसारमहा- 
टबीकान्तारं निस्तितीषु'णां परमाश्वासकर: कुशलो महाधर्मच्छन्दः--कदा नु 
खल्वठमनुपादानो निर्वास्थासि, कदा नु मे निर्वाणं भविष्यतीति, ननु सर 
व्यर्थंक एव सज्जायते ? यश्चाप्येवमुत्पादितकुशलामलविपुलधमंच्छन्दानां कल्याण- 
मित्रसंगेवादा शी लश्लुतचिन्ताभावना दिक्रमो निर्वाणप्राप्तये, नतु तस्यापि वेयथ्ये 
स्थादिति ? उच्यते; यो ह्ोोवं “निःस्वभावेषु सवंभावेषु प्रतिबिम्ब- (8. 295) 
मरीचिकाजलालातचक्रस्वप्तमायेन्द्रजालसदुशेषु आत्मात्मीयस्वभावरहितेषु 
विपर्यासमात्रानु गमात्‌ तामेव सत्कायदृष्टिस्‌ अहं-ममेत्यहंकारममका रसमुदाचार- 
परिग्रहेणोत्पाद्य मन्यते-- 


निर्वास्याम्यनुपादानो निर्षाणं मे भविष्यति । 
इति येषां ग्रहस्तेषासुपादानमहापग्रहः ॥ ९ ॥ 

'अहमनुपादान: सर्वोपादानरहतो निर्वास्याम', मम चेवं प्रतिपन्‍नस्य 
तिर्वाणं भविष्यति'--इत्येवं येषां मुमुक्षूणां ग्राहों भवति, ननु तदेव अहंकार- 
समकाराख्यं सत्कायदृष्ट्युपादानमेषां महाग्रहों भवति, न चेद्विधमहाग्रहा- 
भिनिविष्टानां शान्ति: सम्भाव्यते। निरवशेषग्रहप्रहाणेनेव मोक्षावाप्तये यावदहं- 
ममेति ग्राहाभिनिवेश:, यावच्च निर्वा्ं नाम अस्तीति ग्राहाभिनिवेश:, यावच्च 
उपादानत्यागाभिनिवेश:, तावन्नियतमेव अनुपायेन निर्वाणं प्रार्थयतां सबये 
एवारम्भा व्यर्था भवन्ति। तस्मान्मुमुक्षुणा स्बभेतत्‌ परित्याज्यस्‌। यथोक्त 
भगवता आर्यध्यायितभुष्टिसूचे-- 

“अथ खलु भगवान्‌ मज्जुश्नियं कुमारभूतमेतदबोचत्‌-चतुर्णामायं- (8. 296) 
सत्यानां यथाभूतार्थादर्शताच्चतुभिविपर्यासविपयंस्ताचित्ता: सत्त्वाः एवमिमसभर् 
संसार नातिक्रामन्ति | एवमुक्ते मज्जुश्री: कुमारभतो भगवन्तमेतदव चत्‌- 
भगवन्‌, कस्योपलूमस्भतः सत्त्वा: संसारं नातिक्रामन्ति ? भगवानाह--आत्मात्मीयो- 


श्र मध्यमकशास्त्रे [ बन्धमोक्ष - 


पलम्भान्मज्जुश्री: सत्त्वा: संसार नातिक्रामन्ति | तत्‌ कस्य हेतोः ? यो हि 
मड्जुश्रीरात्मानं परं च समनुपष्यति, तस्य कर्माभिसंस्कारा भवन्ति | 
बालो मख्जुश्री रंश्रुतवान्‌ पृथग्जनः अत्यन्तापरिनिवृंतान्‌ सवंधर्मानप्रजानानः 
आत्मानं पर॑ च उपलभते | उपलभ्य अभिनिविष्टः सन्‌ रज्यते दुष्यते मुछाते। 
स॒रक्तों दुष्टो मूढः सन्‌ त्रिविधं कर्म अभिसंस्करोति कायेन वाचा मनसा। 
सः असत्समारोपेण विक्तल्पयति - अहं रक्तः, अहूं द्विष्ट:, अहं मूढ इति | तस्य 
तथागतशासने प्रव्नजितस्थ. एवं भवति--अहं शीलवान्‌, भह ब्रह्मचारीति । 
अहूं संसारं समतिक्रमिष्यामि | अह्‌ निर्वाणमनुप्राप्स्यामि | अह दुःखेभ्यो 
मोक्ष्यामि । स विकल्पयति--इमे कुशला धर्माः, ६मे5कुशला धमर, इमे धर्माः 
प्रहातव्या:, इमे धर्माः साक्षात्कर्तव्या:, दुःख परिज्ञातव्यम््‌, समुदयः प्रह्मतव्यः, 
निरोधः साक्षात्कत॑व्यः, मार्गों भावयितव्यः। स विकल्पयति-अनित्या: सर्व- 
संस्कारा:, आदीप्ताः स्रवंसंस्कारा:, यन्न्‍्वहे स्व॑संस्कारेभ्य: पलायेयम्‌ । तस्य 
एवमवेक्षमाणस्य उत्पद्यते निवित्सहगतों मनसिकार:ः अनिमित्तपुरोगतः । तस्येवं 
(8. 297) भवति--एषा सा दुःखपरिज्ञा येयमेषां धर्माणां परिज्ञा। तस्येवं 
भवति--यन्न्वह॒समुदयं प्रजहेयम्र । स एशभ्यो धर्मेभ्य आर्तीयते जेह्लीयते 
वितरति विजुगुप्सते उत्त्रस्यति सन्त्रस्यति सन्त्रासमापद्यते । तस्येव॑ भवति-- 
इयमेषां धर्माणां साक्षात्किया | इदं समुदयप्रहाणं यदिदमेभ्यो धर्मेंभ्योअर्तीयना 
विजुगुप्सना । तस्येव॑ भवति--निरोध: साक्षात्कर्तव्यः | समुदयं कल्पयित्वा 
निरोध॑ संजानाति | तस्वैव॑ भवति--एषा सा निरोधसाक्षात्करिया । तस्येवं 
भवति-यन्नूनमह' मार्ग भावयेयम्र्‌। स एको रहोगतः तान्‌ धर्मान्‌ मनसि 
कुव॑न्‌ शमथं प्रतिलभते। तस्य तेन निर्वित्सहगतेन मनसिकारेण शमथ उत्वद्यते । 
तस्य सर्वधर्मेषु चित्तं प्रतिछीयते प्रतिवहति प्रत्युदावतंते, तेभ्यश्वार्तीयते जेह्लीयते, 
अनभिनन्दनाचित्तमुत्वद्यते | तस्येव॑ भवति--मुक्तोईस्मि सर्वदु:खेभ्य:॥ न मम 
(8. 298) भूय उत्तरि किज्चित्करणीयम्‌ । अहंन्नस्मि--इत्यात्मानं संजानाति । 
स मरणकालसमये उत्पत्तिमात्मनः तमनुपद्यति । तस्य . कांक्षा च विचिकित्सा 
च भवति बुद्धयोधौो । स॒ विचिकित्सापतित: कालगतो महानिरयेषु प्रपतति। 
तत्‌ कस्य हेतोः ? यथापीदमनुत्ान्तान्‌ सर्वधधर्मान्‌ विकल्पयित्वा तथागते विचि- 
कित्सां विर्मात चोत्पादयति । 

अथ खलु मब्जुश्री: कुमार भूतो भगवन्तमेतदवोचत्‌-कर्थ पुनरभंगवंत्वत्वारि 
आय॑सत्यानि द्रष्टध्यानि? भगवानाह-येन मख्जुश्री रनुत्पन्ता: सर्वसंस्कारा 
द्रष्टा:, तेन दुःखं परिज्ञातम्‌ | येन असमुत्यिता सर्वधर्मा दृष्टा:, तस्य समुदय: 
प्रहीणः । येन अत्यन्त7रिनिव्वृतताः स्व॑ंधर्मा दृष्टा;, तेन निरोधः साक्षात्कृतः । बेन 


ं १२९ 
परीक्षा ] षोडशं प्रकरणम्‌ 


अत्यन्तशून्याः सर्वधर्मा दृष्ठाट, तेन मार्गों भावितः। येन मल्ुश्रीरेवं ४ 
आयंसत्यानि दृष्टानि, स न कल्पयति न विकल्पयति-इमे दे कुशला धर्मा: 
धर्मा, इमे धर्माः प्रह्मतव्या:, इमे धर्माः साक्षात्कर्तव्या:, दुःख 
परिज्ञातव्यम््‌, समुदयः प्रह्मतव्य, निरोधः साक्षात्कतंव्यः, मार्गों भावयितव्य 
इति | तल्कस्य हेतो: ? तवाहि--स त॑ धर्मन समनुपद्यति य॑ परिकल्पयेत्‌ । 
बालपृथग्जनास्तु एतान्‌ धर्मान्‌ कल्पयन्तो रज्यन्ति च द्विषन्ति े- मुह्यन्ति चं।स 
न कष्स्विद्ध्म धाव्यूहति निव्यूहति। तस्य एवमनाव्यूहतो5निव्यू हृतः त्रेधातुके 
चित्त न सज्जति, अजातं सवंत्रेधातुक समनुपश्यति इति विस्तरः” ॥ 5 ॥ 
अत एवं अस्मादागमात्‌ परमाथंसत्य उच्यते-- (8. 299) 
न निर्वाणगसमारोपो न संसारापकर्षणम्‌ । 
यत्र कस्तन्न संसारो निर्वाणं कि विकल्प्यते ॥ १० ॥ 
यत्र हि नाम परमार्थसत्ये नेब न निर्वाणाध्यारोप: संभवति, अनुपलभ्य- 
मानत्वात्‌, नापि संसारापकर्षणं संसारपरिक्षयो न सम्भवति, कस्तत्र संसारः यो 
विकल्प्यते क्षया्थंमर्‌, कि वा तत्र निर्वाणं यत्आप्त्यर्थ विकल्प्यते ! अथवा-न्यत्र 


निर्वाणे कस्यचितु सत्त्वस्थ संसारादपकृषंणम पनयन निर्वाण च समारोपणं 
प्रयत्तवतापि न शकक्‍्यते कतु म्‌, संसारनिर्वाणयोरप्यनुपलभ्यमानत्वातु, तव कि 
निर्वाणं विकल्प्यते ! नेव हि किंचि।दकल्पयितु युक्तम्‌ | अविकल्पयतश्च नियतं 


यथोदितसंसाराटवीकान्तारातिक्रमो निर्वाणपुरप्राप्तितच॒ भविष्यतीति । अत 


एवोक्तमारयमारदमनसूत्रे--- ह ु | 
“अथ मज्जुश्री: कुमारभूतः तस्यां वेलायां तथारूपं ,समन्वाहरति सम, 


यन्मार: पापीयानिन्द्रकीलबन्धनबद्धों धरणीतलप्रपतितः उत्करोशति स्म-गाढ- 
बन्धनबद्धोईस्मि | मह्ल॒श्नीराह--अस्ति पापीयन्नेतस्माद्वन्धनाद्‌ गाढतर बन्धनं 
मेन त्वं नित्यबद्धों पुनबंध्यसे ! तत्पुन: कतमत्‌ ? यदिदमस्मिमानविप- (8, 30 0) 
पसम्बन्धनस्‌, इदं पापीयन्‌ बन्धनस्‌ । अतो बन्धनाद्‌ गाढतरं बन्धनं न संविद्यते । 
तेन त्वं नित्यबद्धों न पुनब॑ध्यसे“' पेयालम्‌''आह-- कि त्वं पापीयन्नात्तमना भयाः 
यदि मुच्येथा:? आह--आत्तमना भवेयस्‌, परमात्तमना भवेयस््‌ । 

“अथ खलु सुयामो देवपुत्रों मञ्जुश्रियं कुमारभूतमेतदवो चतु--उत्सुज मज्जु- 
श्रीमारं पापीयांसम्‌ । गच्छतु स्वभवतम्‌ | अथ खलु मञज्जुश्री: कुमारभूतो मारं 
पापीयांसमेतदवोचतु--कैनासि पापीयन्‌ बढ्धों यद्यात्मानमुत्सुणसि ? आह--न 
जाने मझ्लश्नी:--केनास्मि बद्ध इति । आह--यथा त्वं पापीयन्‌ अबद्धो बद्धसंज्ञी, 
एवमेव सर्वबालपृथग्जना अनित्ये नित्यसंज्ञिनः, दुश्खे&दुःखसंज्ञिनः, अशुभे शुभ- 
संज्ञिन:, अनात्मनि आत्मसंज्ञिन: अरूपे रूपसंज्ञितः, अवेदनाबां वेदनासंज्ञिन: 

म० शा० ४९ 


१२० मध्यमकशा'स्त्रे [ बन्धमोक्ष-परीक्षा 


असंज्ञायां संज्ञासंज्ञिन:, असंस्कारे संस्कारसंज्ञिनः, अविज्ञाने विज्ञानसंज्ञिन: । अपि 
तु खलु पुनः पापीयन्‌, यस्त्वं मोक्ष्यससे कुतो मोक्ष्ससे ? आह--नाहं जाने कुतश्चि- 
न्मोक्ष्ये। आह--एवमेव पापीयन्‌ येअंपि मोक्ष्यन्ते, न ते कुतश्चिद्विमोक्षन्ते, अन्यत्र 


(8. 30] ) था असो असद्ध तसंज्ञा। तां परिजानन्ति, तां परिज्ञाय विमुक्ता 
इत्युच्यन्ते”' इति॥ 


अत एव आगमात्‌ असद्दिपर्यासकल्पनामात्रलूताबन्धनविच्छेदो विमोक्षों 
निर्वाणमित्युच्यते स्वप्नोपलब्धदहनज्वालानिर्वाणवत्‌ तदनिलूसलिलेरिति ॥ १०॥ 


बृत्याचा य॑चन्द्रको तिपादोपर चितायां प्रसन्‍तपदायां मध्यमकवृत्तो 
बन्धमोक्षपरीक्षा नाम षोडशं प्रकरणम्‌ ॥ 


१७. कर्मफलपरी क्षा 
( सप्तदद्वं प्रकरणम्‌ ) 


अत्राह--विद्यत एवं संसार:, कर्मफलसम्बन्धाश्रयत्वात्‌ । यदि ( ?. 302 ) 
इह सन्‍्तानाविच्छेदक्रमेण जन्ममरणपरम्परया हेतुफलभावश्रवृत्त्या संस्काराणा- 
मात्मनो वा संसरणं स्यात्‌, स्यात्तदानीं कर्मफलसम्बन्ध: । यथार्वाणते संसारा- 
भावे तु उत्पत्त्यनन्तरविनाशित्वान्चित्तस्य कर्माक्षेपकाले च विपाकस्यासड्धावात्‌ 
कर्मफलसम्बन्धाभाव एव स्यात्‌ | संसारस-द्भावे तु सति इह कृतस्थ कर्मणो जन्मा- 
विपाकफलसम्बन्धात्‌ कर्मणां फलसम्बन्धो न विरोधितो भवति। ( 8. 303 ) 
त्स्माद्विद्यत एव संसार: कर्मफलसम्बन्धाश्रयत्वादिति। कानि पुनस्तानि कर्माणि ? 
कि वा तत्फलस्‌ ? इति तत्प्रभेदविवक्षयेदमुच्यते-- 

आत्ससंयमक चेतः परानुग्राहक॑च यत्‌ । 
मेत्र स घमस्तद्वीज॑ फलस्य प्रेत्य चेह च॥ १४ 

तत्र आहितः उत्तादितः अहंमानो$स्मिन्नित्यात्मा | स्कन्धानुपादाय श्रज्ञप्य- 
मान: पुद्गल आत्मेत्युच्यते । चिनोति उपचिनोति शुभाशुभ॑ कर्म विपाकदान- 
सामथ्थ्यें नियमयतीति चेतः। चित्तं मनः विज्ञानमिति तस्येव पर्याया: । आत्मानं 
संयमयति विषयेष्वस्वतन्त्रथति रागादिक्लेशवशोन प्रवृत्ति निवार- ( 8. 304 ) 
बतीत्यात्मसंयमकम्‌ । तदेतदात्मसंयमकम््‌ कुशल चेतः प्राणातिपातादिषु प्रवृत्ति- 
विधारकं दुर्गतिगमनाद्‌ धारयतीति धर्म इत्युच्यन्ते । 

“धर्मचारी सुखं शेते अस्मिल्लोके परत्र च”। [ धम्मप०-१६८-१६९ | 

पाश्चगतिकसंसा रगमनविधा रणार्थेन निर्वाणे धर्म इत्युच्यते--धर्म शरणं गच्छ- 
तीत्यत्र | इह तु कुगतिगमनविधारणार्थेनेव धर्मंशब्दोअभिप्रेतः । 

कि पुनरात्मसंयमकमेवेक चेतः धर्म इति ? नेत्याह, कि तहि ? परानुग्राहक 
चमैत्रं च यच्चेतः, असावषि धर्म: मेत्रमित्यत्र चशब्दो लुप्तनि-( 8. 305 ) 
बिष्टो वेदितव्य:। तत्र परमनुगृह्लातीति परानुग्राहक॑ चेतः, चतु:संग्रहवस्तुप्रवृत्ते 
अयपरित्राणप्रवृत्तं च यच्चेत:, असावपि धर्म:। मित्र भवमविरुद्ध सत्त्वेषु यच्चेत:, 
तन्‍्मैत्र॑ चेत:। मैत्र॑ यच्चेतः, तन्मेत्रचेतः, मेत्रमेव वा। यच्चेतत्‌ त्रिविश 
जषेतो निर्दिष्टमू, स धरम इत्युच्यते । विपयंयादधर्मो योज्य: | 

यच्चेतन्निदिष्टप्रभेदं चेतः, तद्‌ बीजं फलस्य। भसाधारणं फ़लाभिनिवृत्तो 
यरका रणम्‌, तदेव बीजमभित्युच्यते | तद्यथा--शाल्यड्ूरस्प शालिबीजस्‌ | यत्तु 


१३२ मध्यमकशास्त्रे [ कर्मफल- 


साधारणं क्षित्यांदि न तद्‌ बीजम्‌, कारणमेतत्‌ | यथेतदेवम्‌, इहापि इष्टस्य 
विपाकस्याभिनिवृत्तो त्रिविधं चेतो भवति ब'जम्‌। पुरुषकारादयस्तु कारणमेव ॥ 
कस्मिन्‌ पुनः काले बीजस्यथ फलनिष्पत्ति: ? इत्याह--प्रेत्य चेह च | प्रेत्येति 
अदृष्टे जन्मनि, इद्देति दृष्टे जन्मनीत्यथं:। एतच्च आगमाद्विस्तरेण बोद्धव्यम्‌ ॥ १॥ 
एवं तावत्‌ चित्तात्मकमेवेक धर्म व्यवस्थाप्य पुनरपि द्विविधं भगवता-- 
. चेतना चेतपित्वा च॒ कर्मोक्तं परसर्षिणा। 
(8,306) परमाथ्थंदर्शनादृषि:। परमइचासौ ऋषिश्चेति परर्माष: सर्वाकारतया 
परमाथथंगमनात्‌ श्रावश्रप्रत्येकबुद्धभ्योडषपि._ उत्कृष्टत्वात्‌ परमर्षिः 5 सम्बुद्धो 
भगवान्‌ । तेत परमर्षिणा चेतना कर्म, चेतयित्वा च कर्मेंत्युक्त सूत्रे ॥ 
यच्चेतद्‌ द्विविधं कर्मोक्तम्‌-- 
तस्यानेकविधो भेदः कर्मण: परिकोतितः ॥ २७ 
क्थ॑ कृत्वा ? 
तत्र यच्चेतनेत्युक्त कर्म तन्‍्मानसं स्मृतम्‌ । 
चेतयित्वा च॒ यत्तृक्त तत्तु कायिकवाचिकम्‌ । ३ ॥ 
मनसि भवं मानसस्‌ । मनोद्वारेणेव निष्ठागसनात्‌ कायवाकधवृत्तिनिरपेक्ष- 
(8.507) त्वाच्च मनोविज्ञानसम्प्रयुक्तेव चेतना मानर्स कर्मेत्युच्यते । तत्रशब्दो 
निर्धारणे। यत्तु द्वितीयं चेतयित्वा च कर्मेत्युक्तम्‌, तत्पुनः कायिकं वाचिकं क्ष 
वेदितब्यम्‌ । एवं च एवं च कायवाम्भ्यां प्र्वर्तिष्ये--इत्येव॑ चेतसा संचिन्त्य यत्‌ 
क्रियते, तच्चेत॒यित्वा कर्मेत्युच्यते | तत्पुनद्विविधमू--कायिकस्ु, वाचिकं च। 
कायवाचोभ॑वत्वात्‌ तद्द्वारेण च निष्ठागमनात्‌ । एवं च त्रिविधम्--कायिकस्‌, 
वाचिकम्‌, मानसं च ॥ ३॥ 
एतदपि त्रिविधं कम पुन्तभिद्यमानं सप्तविध॑ संजायते, इत्येवं तस्य कमंणो 
भगवता बहुप्रकारो भेदोथुुर्वाणत: । कथं कत्वा ? 
वाग्विष्पन्दोषविरतयो याश्चाविश्ञप्तिसंज्ञिता: । 
अधिज्षप्रय एवान्याः: स्मृता विरतयस्तथा ॥ ४४७ 
परिभोगाल्क्षय पुण्यमपुण्य॑े च_ तथाविधम्‌ । 
चेतना चेति सप्तेते धर्मा: कर्माज्ञनाः स्मृताः ॥ ५॥ 
(8.508). तत्र व्यक्तवर्णच्चारणं बाक्‌। विष्पन्दः शरीरचेष्टा | तत्र कुशला- 
कुशलछा सर्बेंव विर्त्यविरतिलक्षछणा विज्ञेप्तिसमुत्थापिका हक वलओ वागिति 
गृह्मते । एवं कुशलो$कुशलो वा विरत्यविरतिजक्षणो विज्ञप्तिसमुत्थापकों विष्पन्दः 
सामास्येन गृद्यते । यथा चेतद्विज्ञप्तेद्धिधा भेदः, एवमविज्ञप्तेरपि | अविरतिलक्षणा 
अविज्ञतयः विरतिलक्षणाश्वेति कृत्वा। तत्र अविरतिलक्षणा अविज्ञप्तयः 
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तद्यथा--अद्यप्रभृति मया प्राणिनं हत्वा चौरय॑ झत्वा जोविका परिकल्पयितव्येति 
वापकर्माभ्यूपगमात्‌ प्रभूति तदकारिणो&5पि अक॒हालकर्माभ्युपगमहेतुकाः सतत- 
समितमविज्ञप्तयः समुपजायन्ते। केवर्तादीनां च जालादिपरिकमंकालातु प्रभूति 
तदका रिणामपि या अआऑविज्ञप्तव उपजायन्ते, ता एता अविरतिलक्षणा अविज्ञप्तय 
इत्युच्यन्ते | यथा चेतास्तथा अन्या: विरतिलक्षणा: कुशलस्वभावा अविज्ञप्तय: । 
तद्यथा--अद्यप्रभूति प्राणातिपातादिभ्यः प्रतिविरमामीति कायवाग्विज्ञप्तिपरि- 
समाप्तिकालक्षणात्‌ प्रभूति तदुत्तरकालं प्रमत्ताद्वस्थस्थापि या: कुशलोपचय- 
स्वभावा अविज्ञप्तम उपजायन्ते, ता एता विरतिलक्षणा अविज्ञप्तव (8.309) 

0. «354 | एता रूपक्रियास्वभावा अपि सत्यो विज्ञप्तिवत्‌ परान्न विज्ञापयन्ती- 
8. 2०० । 

तथा परिभोगान्वयं पृण्यम्‌, कुशलमित्यर्थ:। परिभोगेन अन्वयः (8.350) 
अस्येति परिभोगान्वयम््‌ । परिभोगः परित्यक्तस्थ वस्तुनः संघादिभिरुपभोगः | 
अन्वयः-+अनुगमः । दायकसन्तानजः कुशलोपचय इत्यर्थः ॥ 

अपुष्यं च तयाविधम्‌, परिभोगान्वयमित्यर्थ: | तद्यथा देवकुलाविश्रतिष्ठानम्, 
यत्र सत्त्तवा हन्यन्ते।॥ यथा यथा हि तत्कीर्ती प्राणिनो हन्यन्ते, तथा तथा 
तदूदेवकुलादुपभोगात्‌ तत्कतृंणां सन्‍्ताने परिभोगान्वयमपुण्यमपि जायते, इत्येवम- 
पुण्यं च तथाविधं भवति । 

चित्ताभिसंस्का रमनस्कर्मलक्षणा चेतना चेति ॥ (8.35) 

संक्षेपण एतत्‌ सप्तविध॑ कर्म भवति--कुशलाकुशला वाक्‌, कुशलाकुशलो 
विष्पन्दः, कुशलमविज्ञप्तिलक्षणम्‌, अकुशलमविज्ञप्तिलक्षणम्‌ु, परिभोगान्वरय॑ 
पष्यम्, परिभोगान्वयमपुष्यम्रु, चेतना चेति ॥ 

एते च सप्त धर्माः कर्माझनाः कर्मत्वेनाभिव्यक्ता: कर्मलक्षणा: स्मृताः ॥ ४५ ॥ 

अत्रेके परिचोदयन्ति--यदेतत्‌ कर्म बहविधमुक्तम्‌, तत्‌ किमा विपाककाला- 
दवतिषछ्ठते ? अथ न तिष्ठति उत्पत्त्यनन्तरविनाशित्वातु ? यवि तावत्‌-- 


तिष्ठत्या पाककालाच्चेत्‌ कर्म तन्नित्यतामियात्‌ । 
निरुद्धं चेन्निरुद्ट सत्‌ कि फर्क जनयिष्याति ॥ ६॥ 
यदि उत्पन्न सत्‌ कर्म आविपाककालं स्वरूपेणावतिछते इति परिकल्प्यते, तद्‌ 
इयन्तं कालमस्य नित्यता आपद्यते विनाशरहितत्वात्‌, पर्चाद्विनाशसड्भावान्न 
नित्यत्वभिति चेत्‌? नैतदेवस्‌; पुर्व॑विनताशरहितस्य आकाशादिवत्‌ पश्चादपि 
विताशेन सम्बन्धाभावात्‌ । विनाशरहितस्य च असंस्कृतत्वप्रसड्भात्‌, असंस्कृतानां 
च विपाकादर्शनात्‌ अविपाकत्वेन सदेवावस्थानात्‌ नित्यताभ्युपगम एवं कमंणा- 
मुपपद्यते। इत्येब॑_ताकन्नित्यत्वे दोष: । अथ उत्पादानल्तरविनाशित्वमेव कमंणा- 
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मभ्युपेतम्‌, ननु एवं सति--निरुद्ध चेन्निरुद्धं सत्‌. कि फल॑ जनयिष्यति । अभावीभूलें 


सत्‌ कर्म अविद्यानस्वभावत्वान्नेव फलं जनयिष्यतीत्यभिप्राय: ॥ ६॥ 
(8 3]2) ततज्ेके निकायान्तरीया: परिहारं वर्णयन्ति--उत्पत्त्यनन्तरभिं- 
नाशित्वातु संस्काराणाम्‌, अनित्यत्वदोषस्तावदस्माक॑ नोपपद्मते । यच्चाप्युक्तम्‌-- 
'निरुद्धं चेन्निरुद्धं सत्‌ कि फर्ल जनयिष्यति' इति ? अत्रापि परिहारं ब्रूम:-- 
योष्डूरप्रभूतिबोजात्‌ सन्तानो5भिप्रवर्तते । 
ततः फलमृते बीजात्‌ स च नाभिप्रवतंते ॥ ७॥ 
इह बीज॑ क्षणिकमपि सत्‌ स्वजातीयभाविफलविशेषनिष्पत्तिसामथ्यंदिशेष- 
युक्तस्येव सन्‍्तानस्य अंकुरकाण्डनाल्पत्राद्यभिधानस्य हेतुभावमभ्युपगम्य निरुध्यते । 
यश्चायमंकुरप्रभृतिबीजात्‌ सन्‍्तानः प्रवर्तते तस्मात्‌ क्रमेण सहकारिकारणवैकल्पे 
सति स्वल्पादपि हेतोविपुलफलप्रचय उपजायंते | ऋते बीजात्‌ बिना बीजात्‌ स 
च॒ अंक्रादिसन्तानः नाभिश्रवर्तते | तदेवं॑ तद्‌भावे भावित्वेन तदभावे च अभावित्वे 
बीज़हेतुकत्वमंकुरादिसन्तानस्थ फलस्थोपदर्शितं भवति ॥ ७॥ 
तदेवम्‌-- 
बीजाच्च यस्मात्‌ सनन्‍्तानः सन्‍्तानाज्च फलो-्भूबः । 
(8.35) बोजपूर्व फर्ल तस्मान्नोच्छिन्न॑ नापि शाइवतम्‌ ॥ ८॥ 
यदि इह बीजमप्रसूय अंकुरादिसन्त।नं ज्वालाज्भारादिविरोधिप्रत्ययसान्नि- 
ध्यान्निरुष्येत, तदा तत्र कार्य॑सन्तानप्रवृत्त्यदर्शनात्‌ स्थादुच्छेददर्शनस्‌। यदि थ॑ 
बीज॑ न निरुध्येत, अंहुरादिसन्तानश्व प्रवर्तेत, तदा बीजस्थानिरोधाभ्युपगमाच्छा- 
खतदर्शनं स्थातु, न चेतदेवम्‌, इत्यतो नास्ति बीजस्थ शाश्रतोच्छेद- 
दर्शानप्रसंग: ॥ ८ ॥ 
यथा च बीजे अय॑ क्रमोध्नुर्वाणतः, एवस्‌ू-- 
यस्तस्मा च्चित्तसन्तानब्चेतसो5भिप्रवतंते । 
ततः फलमृते चित्तात्‌ स च नाभिप्रवतंते || ५ ॥ 
तस्म्रात्‌ कुशलाकुशलचेतनाविशेषसम््रयुक्ताच्चित्ताद्‌ यः चित्तसन्तानस्तद्धेतुकः 
प्रवर्तते, तस्मात्‌ू॒ कुशलाकुशलचेतना!परिभाविता च्िित्तसन्तानात्‌ सहकारिका रण- 
सन्निधानावेकल्ये सति इष्टमनिष्टं फलमुपजायते सुगतिदुग्गंतिषु । ऋते तु 
तन्नित्तात्‌ चित्तमन्तरेण स च नाभिप्रवतंते ॥ ५ ॥ 
तदेवस्‌-- 
चित्ताच्च यस्मात्‌ सन्‍्तानः सन्तानाच्च फछो:दू वः । 
(8.54) कर्मपूर्व फल तस्मान्नोच्छिन्त नापि शाइवतम्‌ ॥ १०॥ 
यदि अहंच्चरमचित्तमिव तद्धेतुफलपारम्पर्याविच्छिन्नक्रमवर्तिनों भाविनश्रित्त- 
सन्‍्तानस्य हेतुभावमनुपगम्य .कुशलं चित्त निरुष्येत, तदा उच्छिस्नं तत्‌ कर्म 
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स्थात्‌। अथापि अनागतसन्तानस्थ हेतुभावमुपगम्य स्वरूपादप्रच्युतं स्यात्‌, 
स्थातु तदानीं कम शाश्रतम्‌ | न चैतदेवमिति । तस्मात्‌ 
नास्ति उच्छेदशाश्वतदर्शनद्वयप्रसंग इति ॥ १० ॥ 

तदत्र यथोवितकर्मभेदव्याख्याने दश कुशलाः कर्मंपथा व्याख्याता:। ते च-- 


धर्मस्प साधनोपायाः शुक्ला: कमंपया दश । 
कल कामग्रुणाः पद्न धर्मस्य प्रेत्य चेह च॥ ११॥ 
त एते दश्श कुशला: कर्मपया धर्मस्य सावनोपाया निष्पत्तिहेतुभूता इत्यथं: ॥ 
कः पुनरसौ कुशलकमंपथव्यतिरिक्तो धर्मों नाम, यस्येते साघनोपायत्वेन 
व्यवस्थाप्यन्ते ? उच्यते; चित्तविशेष एवं कश्चित्‌ धरमंशब्देनोक्त: | 
“आत्मसंयमक चेतः परानुग्राहक॑ च यत्‌ | 
मैत्रं स धर्म: [ म० शा०-१७-१ ] इत्यनेन । 
अथवा-परिनिष्ठितरूपा एते दद्य कुशछा: कर्मशव्दवाच्या (8. 35) 
भवन्ति, क्रियमाणरूपास्तु कुशलकमंपथवाच्या भवन्ति | तदस्य उक्तलक्ष णस्य 
एंते दश् कुशला: कमंपथा निप्पत्तो हेतुत्वेत व्यवस्थाप्यन्ते | क्थ॑ पुनरत्र प्रक्रान्ते 
कमंविभागे दश कुशला: कमंपथा इति ? उच्यते; 
“वाग्विष्पन्दो5विरतयो याश्चाविज्ञप्तिसंज्ञिता: |” [ म० शा०-१७५४ ] 
इत्यादिना कायिकास्त्रयः कर्मंपथा: वाचिकाइचत्वारो व्याख्याता:। चेतना 
चेत्यनेन अभिध्याव्यापादसम्पग्दृष्टयाख्याल्रयो मानसा व्याख्प्राता: | इत्येवं दशापि 
कुशला: कर्मंपथा अत्र व्याख्याता:। ते च यथोदितस्य धर्मस्य निष्पत्तिहेतवो 
भवन्ति। अस्य च धर्मंस्य रूपशब्दगन्धरसस्प्रष्टरव्यलक्षणा: पञ्च कामगुणा:। प्रेत्य 
च अदुष्टे परलोके इत्यर्थ:। इह चेति इहलोके इत्यर्थ:। फलमुपभुज्यते 
इति॥ ११॥ 
एवं तावदेकनिकायिकैराक्षेपपरिहा रे वर्णिते सति, तान्‌ प्रति अपरे दोषमु- 
्वाव्य अन्योक्षेपपरिहारं वर्णयन्त आहु:-- 
बह॒वश्च महान्तडच दोषा: स्पुरपि कल्पना । 
यदोषा तेन नेवेषा कल्पनात्रोपपद्यते ॥ १२॥ (8,36) 


यदि बीजाडूरसाधम्येंण चित्तसंताने शाश्रतोच्छेददर्शनद्वयदोषप्रसद्भपरिहारः 
स्थात्‌, तदा बहवश्च दोषाः संख्याबहुत्वेन महान्तरच दुष्टादुष्टविरोधेन परपक्षे 
प्राप्नुवन्ति | कथं कृत्वा ? यदि हि बीजसंतानदृष्टान्तेन शालिबीजात्‌ शाल्यडू-रा- 
दिसन्‍्तान एवं प्रवर्तते,न विजातीयः, शाल्यड्डरादिसन्तानाच्व शालिफलमेव 
उपजायते, न बिल्वफलम्‌, भिन्‍नजातोयत्वात्‌; एबमिहापि कुशलचित्तात्‌ कुशल- 
चित्तसंतान एवं स्पात्‌, समानजातीयत्वातू, न अकुशलाव्याकृ तचित्तसंतानः, 


१३६ मध्यमकशास्त्रे | कर्मफल- 


विजातीयत्वातू। एवमकुशलाव्याकृतचित्तादकुशलाग्पाकृतचित्तसतान एव 
स्यात्‌ , तान्य:, भिन्‍नजातीयत्वात्‌ | कामरूपारूप्यावचरानास्रवचित्तेभ्यः दशानामेव 
चित्तानां कामरूपारूप्यावचरानाखवाणामुत्पाद: स्यात्‌, न भिन्‍नजातीयानाम््‌ । 
मनुष्यचित्तान्मनुष्पचित्तमेत स्यात्‌, न देवनारकतियंगाद्यन्यचित्तम्‌ | ततश्च यो 
देवः स देव एव स्थाद्‌, यो मनुष्यः स मनुष्य एवं स्थादित्यादि | ततदच अकुशल- 
मपि कुव॑तां देवमनुष्याणां गतियोनिवर्णबुद्धीन्द्रियवलरूपभोग।दिवैच्तित्यं न स्पाद- 
पायपतन च । इृष्यते चेतत्‌ सवंभिति-। एवं बहवश्च महान्तदच दोषा यस्म। दृ 
_बीजसन्‍्तानसाधम्यंकल्पनायां प्रसज्यन्ते, तस्मान्नैषा कल्पना अत्रोपपच्यते ॥ १२॥ 
(8.37) इसां पुनः प्रवक्ष्यासि कल्पनां यात्र योज्यते । 

बुद्धेः प्रत्येकबुद्धेश्च श्रावकेश्चानुर्वाणताम्‌ ॥ १३ ॥ 

का चासो कल्पना 2 इत्याह-- 
पत्र यथाविप्रणाशस्तथरंमव कर्म च। 
चतुविधो धातुतः स प्रकृत्याव्याकृतशच सः ॥ १४ ॥ 


इह कुशल कर्म कृतं सत्‌ उत्पादानन्तरमेव निरुध्यते, न च तस्मिन्निरुद्धे 
फलाभावप्रसज्भ: । यस्मादु यदेव तत्कमं उत्पद्यते, तदा एतस्य कमंणो5विप्रणाशों 
नाम विप्रयूक्तो धर्म: कत्‌: सन्‍्ताने समुपजायते ऋणपत्रस्थानीय:। तदेवं पत्र 
यथा अविश्रणाशस्त॒था वेदितष्पः। यस्थ्र च असौ अविप्रणाशाख्पो धर्म उत्पद्मते, 
ऋणमिव तत्कम वेदितव्यम् | यथा च ऋणपत्रावस्थानात्‌ प्रयुक्ततपि धने धनिनों 
न धननाशो भवत्ति, सम्बध्यत एव स कालान्तरेण पश्ममेन धनस्कन्वेन, तथा 
( 8. 38 ) विनष्टेषपि कर्मणि अविप्रणाशाख्यधर्मान्तरावस्थानात्‌ तन्तिमित्तकेन 
फलेन अभिसम्बध्यत एवं कर्ता। यथा च ऋणपत्र दातुध॑नाभ्यागमं कृत्वा निभुक्त 
सत्‌ पुनरपि विद्यमानं वा अविद्यमानं वा न धनाभ्यागमे समर्थस्र, एवमविप्रणा- 
शो5पि दत्तविपाक: सन्‌ विद्यमानों वा अविद्यमानों वा न शक्‍नोति निर्भुक्तपत्रवत्‌ 
केतु : पुनरपि विपाकसम्बन्धं कतु म्‌ ॥ 

यश्चायमविध्रणाशो&स्माभिरुक्त: सूत्रान्तरोक्त:, चतुविधो धातृतः स कामरू- 
पारूप्यावचरानाशख्रवभेदात्‌, प्रकृत्या अव्याकृतश्च सः। कुशलाकुशलत्वेन अव्याकर- 
णादव्याकृत एवाविश्रणाश: | यदि असो अकुशलानां कमंणामकुशलः स्यात, तदा 
कासं वीतरागाणां न स्थात्‌ । यदि च कुशलानाम्‌, कुशलः स्यात्‌। समुच्छिन्न- 
कुशलमूलानां स न स्थात्‌ । तस्मात्‌ प्रकृत्याव्याकृत एवासौ ॥ १४॥ 

किझ्च-- 
(8.3]9) प्रह्मणतो न प्रहेयो भाषनाहेय एव वा। 

स चायमविप्रणाशः प्रह्मणतो न प्रहेय: । पार्थशग्जनिकानि कर्माणि दर्शनमार्गे- 
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जैव प्रहौयन्‍्ते मा भूदाय॑: पृथग्जनकर्मसमन्वागत इति। अविप्रणाशस्तु (8.320) 
तत्कर्मप्रहाणेंअपि दर्दानमार्गेण न प्रहीयते, किन्तु भावनामार्गेण वा तस्य प्रह्मर्ण 
भवति । धातुसमतिक्रमप्रहेय एवेति वाशब्दो विकल्पार्थ: ॥ 
यतश्चेवमविप्रणादः कर्मविनाशे४पि न नद्यति, कर्मप्रहाणे5पि न प्रहीयते, 
तस्मादविप्रणाशेन जायते क्ंणां फलम्‌॥ १५ ॥ 
यदि पुनरपि अस्य अधिप्रणाशंस्य कर्मण:ः प्रह्मणेन प्रह्मणात्‌ प्रहाणतः प्रह्मर्ण 
स्थाद, कर्मणदच संक्रमेण कर्मणो विनाशेन कर्मान्तरसन्मुखीभावेन विनाश: 
स्थात्‌, को दोष: स्यादिति ? उच्यते; 
प्रह्णतः प्रहेयः स्थात्‌ करण: संक्रमेण वा । 
यदि दोषाः प्रसज्येरंस्तत्र कर्मंबधादयः ॥ १६ ॥ 
यदि दर्शनमार्गेण पा्ंग्जनिककर्मवदविप्रणाशः प्रहीयेत, तदा कर्मणो विनाश 
एवं स्यात्‌। कमंविनाशाज््च आर्याणामिष्टानिष्टकर्मफलविपाक: (8.32) 
पुवंकमंफलहेतुको न स्थात्‌ । अकृतस्यैव कमंण: फलोदय: स्थात्‌ । कर्मफलाभाव- 
दर्शनाच्व मिथ्यादर्शनं स्थादिति। एवं कमंवधादयो दोषाः प्रसज्यन्ते प्रहाणतः 
प्रहेयत्वाभ्युपगमे सति अविप्रणाशस्य | एवं कमंण: संक्रमे5पि योज्यस्‌ ॥ १६॥ 
सर्वेषां विषधभागानां सभागानां चर कर्मणाम्‌ । 
प्रतिसन्‍्धो सघातूनामेक उत्पन्यते तु सः॥|१७॥ 
भिन्‍नजातीयानि कर्माणि विषभागानि । सदुशानि सभागानि । तेषां सर्वेषामेब 
सभागानां च विषभागानां च कर्मणां कामरूपारूप्यधातुप्रतिसन्धिषु सर्वकर्मापसर्दनः 
एक एवं अविप्रणाश उत्पय्यते। स चापि सघातूनां समानधातुकानामेव उत्द्यते, 
न विषभागधात॒कानाथ्‌ ॥ १७॥ 
कर्ण: कमंणो दृष्टे घर्मं उत्पद्यते तुसः। 
द्विप्रकारस्य स्वस्थ विपक्वेषपि च तिष्ठति ॥ १८ | 
स चायमविप्रणाशाख्यो धर्म: सर्वस्थेव कर्मणः चेतनाचेतयित्वा- (8.322) 
स्वभावस्य सास्रवानाख्रवभेदेन वा द्विप्रकारभिन्‍नस्थ दृष्टे धर्में इटैव जन्मनि 
क्रमंण: कर्मण: एकेको5विप्रणाश उत्पद्यते। स चायमविप्रणाशो विपक्वे5पि 
विपाके नावध्य॑ निरुव्यते, निभुंक्त पत्रवच्च विद्यमानो5पि सन्‌ न शक़ोति पुनरपि 
विपक्तुम्‌ ॥ १८ ॥ 
फलव्यतिक्र माद्‌ वा स मरणाद्‌ वा निरुध्यते । 
अनासत्रव॑ साखत्रब॑ च विभाग तत्र लक्षयेत्‌ ॥ १९४ 


तत्र फलव्यतिक्रमान्निरुध्यते । यथोक्त मू-- भावनाहेय एवेति। मरणान्नि- 
रुध्यते । यथोक्त म्‌-- 


१३८ मध्यमकणशास्त्रे 
“'प्रतिसन्‍्धों सघातूनामेक उत्तद्यते तू सः |” इति। [ म० जश्ञा० १७-१७ ] 


स॒ चाय॑ं सास््रवाणां सास्रवः * अनाख्रवाणामनास्रवः--इत्येव॑ विभाग 
लक्षयेत्‌ ॥ १९ ॥ 


तदेवस्‌-- 
शून्यता च न चोच्छेद संसारश्च न शाश्वतम्‌ । 
कर्मंणो<विप्रणाशइच॒धर्मो _ बुद्वेन देशितः॥ २० 0 


यस्मात कर्म क्ृतं सत निरुष्यते, न स्वभावेनावतिष्ठते, तस्मात 
कर्मण: स्वभावेनावस्थानात्‌ शन्यता चोपपद्मयते । न चेवं कर्मण।5नवस्थानादुच्छेद- 
दर्दानप्रसड्:, अविप्रणाशपरिय्रहेण कर्मविपाकसजड्रावात्‌ ।॥ विपाकाभावे हि 
कर्मण: उच्छेददर्शनं स्थात । अविप्र णाशधर्मसड्भावात_ बीजसन्तानसाधम्यं- 
परिकल्पनाभावच्च नानागतिनातियोनि धातुभेदभिन्नश्च॒पाञ्चगतिक: संसारो 
विचित्र: सिद्धो भवति । न च शाश्वतवादप्रसज्ध:;; कर्मण: स्वरूपेणावस्थानानम्यु- 
परगमात्‌ | कर्मणां च अविप्रणाश:, अविश्रणाशक्षद्भावात्‌ इति। एवं निरवश्ेषा- 
विद्यानिद्रापगमाद्विबु द्वेन भगवता यस्मादयं धर्मो देशित:, तस्मात्‌ यत्यूव॑मुक्त परेण- 

“तिष्ठत्या पाककालाच्चेत्‌ कर्म तन्नित्यतामियात्‌ । 

निरुद्ध चेन्निरुद्धं सत्‌ कि फल जनयिष्यति” ॥ इति, 

[ म० शा०-१७.६ | 
तदस्मत्पक्षे नोपपद्यते इति | तस्मादस्माभिरपर्वाणतकल्पनैव न्याय्येति ॥२णा 
अत्रोच्यते--किमिह भवन्तों गन्धर्वनगरप्राकारपतनातिशड्धितया अतीवो- 

हिस्ना: तत्परिरक्षापरिश्रमायासमापन्ताट, ये नाम यूय॑ कर्मण्यनु पपय्यमाने 
तत्फलनिमित्ति विप्रवदध्वस्‌ ! यदि हि कर्मणः स्व्ररूपेणवोत्पादः स्यथात्‌, तस्य 
आ.वपाकसवस्थानान्नित्यत्वं स्थात्‌, विनाशादुच्छेद: स्थात्‌ । यदा तु कर्म नेवोत्स- 
बते स्वभावशून्यत्वात्‌, तदा तस्य कुतो«्वस्थानम्, विनाशों वा, यत एषा चिन्ता 
स्यात्‌ ? अत्राह-- 
कर्म नोत्पद्यते कस्मात्‌ ? 
आचार्य आह-- 


[ कर्मफल- 


(8.3235) 


निःस्वभावं यतस्सतत: । 


यस्मान्तिःस्वभावं कर्म तस्मान्नोत्पद्यते । यदि खल्वेबं निःस्वभावत्वात्‌ कर्म 
नोत्ययते, तत्‌ कथमेवमुक्त भगवत्ता -- 
(8. 324) “न प्रणइ्यन्ति कर्माणि कल्पकोटिशतैरपि | 
सामग्रीं प्राप्प कालं च फलन्ति खलु देहिनाम” ॥ इति ? 


॥। 
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उच्यते-- 
यस्माच्च तदनुत्पन्न न तस्माद्‌ विप्रणश्यति ॥ २१ ॥ 
इत्येवं भगवतो5भिप्राय इति | अतो नायमस्माक॑ बाधकों विधिरिति।। २१॥ 
अवदयं चेतदेवं विज्ञेगयसु--निःस्वभावं कर्मेति | अन्यथा हि-- 
कर्म स्वभावतइ्चेत्‌ स्याच्छाश्वतं स्यादसंशयम्‌ । 
अकृतं चर भवेत्‌ कर्म क्रियते न हि शाश्वतम्‌ ॥ २२॥ 
यदि कर्म स्वमावतः स्यःत्‌, मुक्तसंशयं तच्छाश्वतं स्पात्‌, स्वभावस्यान्यथाभावा- 
भावात्‌ । ततश्व॒ अकृतमेव कर्स भवेत्‌ | कतुः स्वतन्त्रस्य क्रियया यदीप्सिततसं 
तत्कर्म | एतच्च न युज्यते । कि कारणम्‌ ? यस्मात्‌ क्रियते न हि झाव्वतम्‌ + 
शाश्रतं हि नाम तद्‌ यद्विद्यमानसत्ताकम्‌ । यच्च विद्यमानं तस्थ करणानुपपत्तेः 
तन्‍नेव कारणमपेक्षत इति ॥ २२ ॥ 
शुभाशुभे कर्मण अकृत एव सकलस्य लोकध्ष्य विपाको यस्मात्‌, ततर्च-- 
अकृताम्यागमभयं स्यात्‌ कर्माकृतकं यदि | 
अब्बह्मचयंवासइच दोषस्तत्र प्रसज्यते ॥ २३ ॥ (8,325) 
यदि हि अक्ृतं कर्म भवेत्‌, तदा अकृताम्यागमभयं स्यात्‌ । येनापि हि प्राणातिपा” 
वादिक न कृतमु, तस्यापि अंकृतर्माप सत्‌ तत्‌ कम अस्त्येवेति तेनाप्यस्य 
सम्बन्धादकृताभ्यागमभयं स्यात्‌ । अब्रह्मचरयवासश्र तत्र पक्षे प्राप्पोति। कि कार- 
णस्‌ ? परिशुद्धब्रह्म चयंवासान्त कस्यचिन्निर्वाणेन भवितव्यं स्थात्‌ ॥ २३ ॥ 
कि चातः ? 
व्यवहारा विरुध्यस्ते सर्वे एव न संशय: । 
पुण्यपापकृतोनेंव प्रविभागइच युज्यते ॥ २४ ॥ 
ये हि एते कृषिवाणिज्यगोरक्षादय: क्रियारम्भाः फलार्थमार- (8. 326) 
भ्यन्ते, तेषां सर्वेषामकृतानामेव विद्यमानत्वात्‌ प्रारम्भवेयथ्य॑ स्थात्‌ | 'घटं कुरु 
'पंटं कुरु--इत्येवमादयशच॒ सर्व एव व्यवहारा विरुष्यन्ते, घटादीनां सर्वेषामेव विद्य- 
मानत्वात्‌ । पुण्यक्ृदयस्‌, पापकृदयम्‌--इति च प्रविभागो न प्राप्तोति; उभयोरपि 
पुष्यपापकृतोः भक्ृतयोरपि पुण्यपापयोः प्रत्येक॑ विद्यमानत्वात्‌ ॥ २४॥ 
किज्च-- 
तद्विफवविपाक॑ च॒ पुनरेव विपक्ष्यति । 
कर्म व्यवस्थितं यस्मात्‌ तस्मात्‌ स्वाभाविक यदि ॥ २६ ७ 
विपक्क्रविपाकस्यापि कर्मणः पुनविपाकदानमापद्यते स्वरूपादप्रच्युतत्वात्‌, 
अविपक्वविपाकावस्थायामिव । तदेवं यदि कर्म €वाभाविकमिति मनन्‍्यसे, यस्मात्‌ 
लत्कर्म व्यवस्थितमस्ति, तस्मान्निःसंशयं यथोपर्वाणता दोषाः प्राप्नुवन्ति 


२४० मध्यमकशास्त्रे [ कर्मफेछ- 

सस्वभावत्वे । तस्मान्निःस्वभाव॑ कर्म, यतश्व निःस्वभावं॑ कर्म, तस्माच्छाम्वसो- 

च्छेददर्शनप्रसंगो नेवास्माकमेवं व्याचक्षमाणानामापद्चते इति ॥ २५ ॥ 
अत्राह--विद्यत एवं स्वभावतः कर्म, तत्कारणस-द्भावात्‌ । इह यन्नास्ति, न 


तस्य कारणमस्ति कूर्मरोमकृपप्रावारस्येव | अस्ति च कर्मणः कारणं बलेज्षाः। 


“अविद्याप्रत्यया: संस्काराः,......उपादानप्रत्ययों भव: इति वचनात्‌ | 
तस्माद्वि्यत एव कर्म स्वभ्नावत इति ? उच्यते; अयुक्तमेव । कि कारणम्‌ ? 
यस्मात्‌-- 

कर्म क्लेशात्मकं चेद॑ ते च क्लेशा न तस्वतः। 
न चेत्ते तत्त्वतः क्लेशाः कर्म स्पात्‌ तत्त्वतः कथम्‌ ॥ २६४७ 
(४. 327) इहेदं कर्म क्लेशात्मकं क्लेशहेतुकप््‌ । ते च कलेशास्तत्त्वतो न 
सन्ति। वक्ष्यति हि-- , प 
“शुभाशुभविपर्यासानू_ सम्भवन्ति प्रतीत्य ये। 
ते स्वभावान्न विच्यन्ते तस्मात्‌ क्लेशा न तत्त्वतः”।॥ इति। 
[ म० द्ा०-२३-२ ] 
तदेव॑ तावत्‌ न तत्त्वतः क्लेशाः, तद्धेतुक॑ कर्म तदानीं कुतस्तत्त्वतो 
“भविष्यति ? तस्मान्नास्ति कर्म स्वभावतः ॥ २६॥ 

अन्नाह--विद्यन्त एव क्लेशाः कर्माणि च, तत्काय॑ंसदुभावात्‌ | इह हि क्लेदा- 
कमंणां देहारूय॑ं कार्यमुपछठभ्यते । यस्य च कार्यंमुपलभ्यते तदस्ति, अविद्यमानस्य 
खपुष्पादे: कार्यादर्शनात्‌ इति ? उच्यते; स्युः क्लेशाः कर्माणि च, यदि तत्काय॑ 
डेहा विद्येरन्‌ । न तु विद्यन्ते इत्याह-- 

कर्म क्लेशाइच देहानां प्रत्ययाः समुदाहृताः । 
कर्म क्लेशाश्च ते शून्या यदि देहेषु का कथा ॥ २७॥ 

यथा कर्म क्लेशाइचत्र शून्या:, तथा प्रतिपादितम्‌ । ततश्च कम क्लेशा यदा न 
सन्ति, तदा तत्कार्याणां देहानामसत्त्वे का कथा भविष्यति ? नास्तित्वं तेषां पूर्वमेव 
सिद्ध यस्मात्‌, तस्मान्नात्र कश्चिद्‌ वक्तव्यविशेषोःस्तौत्यभिप्राय: ॥ २७॥ 

अत्राह--विद्यत एव स्वभावत: कर्म, तत्फलभोक्तस:द्भावात्‌। यन्‍नास्ति, न 
तस्य फलोपभोक्तास्ति, तद्यथा गगनचूतफलस्येति। अस्ति च कर्मण: 
फलोपभोक्ता द 

अविद्यानिवृतों जन्‍्तुस्तृष्णासंयोजनश्च सः। 
(8. 328) स भोक्ता स च न कतुरन्यो न च स एव सः ॥ २८ ७ 

तत्र अविद्या अज्ञानं तमः संमोह इति पर्याया: | अविद्यया निवृतरछादितः । 
'पाश्चगतिकसंसारे पुनः पुनर्जायत इति जन्‍्तु:। सत्त्वः पुद्गलः प्राणीति तस्मैव 


८ 


परीक्षा ] सप्तदशं प्रकरणम्‌ १७१ 


पर्यायाः । तृष्णा राग: सक्तिविसक्तिब्चेति पर्याया:। संयोजन बन्धनस्‌। तृष्णा 
संयोजनमस्येति तृष्णासंपोजनः तृष्णाबन्धन इत्यर्थ:। यथोक्त सूत्रे--“अविद्या- 
निवृताः सत्त्वास्तृष्णासंयोजना इति” । अथ च पुनः 'इदं पाप॑ कर्म स्वयमेव कृत, 
अस्य स्वयमेंव विपाकः प्रत्यनु भवितव्य” इति वचनात्‌ ॥ स च भोक्ता कर्मफलस्य । 
सच न कर्तुरन्यः, न च स एव सः तत्त्वान्यत्वावाच्यत्वात्‌ । तस्मात्‌ फलोप- 
भोक्तसउ्भावादस्त्येव कर्मेति ? ॥ २८ ॥ 
अत्रोच्यते--स्यात्‌ कमंण: कर्ता कमंफलस्य चोपभोक्ता यदि कमैंव स्यात्‌ । न 

त्वस्ति। कथं कृत्वा ? 

न॒प्रत्ययसमुत्पन्न॑ नाप्रत्ययसमुत्यितम्‌ । 

अस्ति यस्सादिदं कर्म तस्मात्‌ कर्तापि नास्त्यतः ॥ २९॥॥ 

कर्म चेन्‍नास्ति कर्ता च कुतः स्थात्‌ कर्मंजं फलम्‌ । (8, 329) 

असत्यय फले भोक्ता कुत एवं भविष्यति ॥ ३० ४७ 

यदि कर्म नाम किड्चत्‌ स्यात्‌, तत्‌ प्रत्ययसमुत्पन्नं वा भवेत्‌, अप्रत्यय- 

समुत्पन्नं वा ? यदि तावत्‌ प्रत्ययसमुत्पन्नभिष्यते, तन्‍न युक्तस्‌, प्रत्ययपरीक्षाया- 
मुरूदोषत्वात्‌ । अथ अप्रत्ययजनितं निहेतुकम्र, तदपि--“हेतावसति कार्य च 
कारणं च” [म० शा० ८-४ ] इत्यादिना कर्मकारकपरीक्षायां विस्तरेण प्रति- 
पादितस्‌ । यतदचेवं प्रत्ययसमुत्पन्न वा अप्रत्ययसमुत्पन्नं वा कर्मेंदं न सम्भवति, 
तस्मादस्य कमंण: कर्तापि न सम्भवति। यदा चेव॑ कर्म च कर्ता च नास्ति, तदा 
निर्हेतुक॑ कमंजं फर्ल कुतो भविष्यतीति, असति च फले कुत एव फलभोक्ता 
भविष्यतीति, स्व॑मेतत्‌ स्वभावतो&संविद्यमानमेवेति विज्ञेयस्‌ ।। 


अत्राह--यदि एवं ने:स्वाभाव्यं भावानां व्यवस्थापितं भवति, यत्तहि एतदुक्त 
भगवता-- स्वयं कृतस्य कमंण: स्वयमेव विपाकः प्रत्यनुभवितव्य:” इति, तदेतत्‌ 
स्व॑ममुना न्यायेन अपाकृतं॑ भव॑ति। कमंफलापवादाच्च प्रधाननास्तिको भवा- 
निति ? उच्यते; न वयं नास्तिका:, अस्तित्वनास्तित्वद्वयवादनिरासेन त व्यं 
निर्वाणपुरगामिनमद्यपथं विद्योतयामः। न च कमंकतुंफलादिक॑ नास्तीति ब्रमः, 
कि तहि ? निःस्वभावमेतदिति व्यवस्थापयाम:। अथ मन्यसे--निःस्वभावानां 
भावानां व्यापारकरणानुपप त्तेः तदवस्थ एव दोष इति ? एतदपि नास्ति। सस्व- 
भावानामेव . व्यापारादर्शनात्‌ निःस्वभावानामेव व्यापारदर्शनातू । तथाहि 
निःस्वभावा एवं सन्‍्तो घटादयः लोके स्वकार्यक्ृत उपलभ्यन्ते | २९-३० ॥ 
अपि च--अमुष्माद्‌ दृष्टान्तात्‌ स्पष्टतरादयमर्थोज्वसीयतासू-- (8. 380), 
यथा निर्मितकं शास्ता निर्मिमीर्ताद्धसम्पदा। 
निर्मितो निर्भिमोतान्यं स जे निर्मितकः पुनः ॥ ३११ 


१४२ मध्यमकद्ास्त्र [ कर्मफछ- 


तद्था--एक  निर्भितक॑ शास्ता बुद्धों भगवान्‌ ऋद्धिसंपदा ऋद्धिप्रभाषेण 
निर्मिमीत स चापि निर्मितकः पुनः योथ्यं बुद्धेन भगवता नि्मितः, स पुमभू'योः्न्यमपरं 
निर्मितक निर्मिमीत | तत्र य एप निर्मितकः अपरस्थ निर्मितकस्य निर्माता, स 
शन्यः निस्वभावः, तथागतस्वभावरहित इत्यथं:। यश्चायमपरों निर्मितकः, यो 
निर्मितकेन निर्भित+, असावपि शून्यो निःस्वभावः, तथागतस्वभावरहित इत्यथे: ॥। 
यथात्र निःस्वभावानां निस्वभावकायंकृत्त्वं कमंकतुव्यपदेशश्च भवति, 
तथा निर्मितकाकारः कर्ता कर्म च तत्कृतम्‌ । 
तद्ायथा निर्मितिनान्यो निरमितो निर्मितस्तथा॥ ३२४ 
(8. 33])) यो छ्ात्र कर्मण: कर्ता स निर्मितकाकार: स्वभावशन्य:, तेन च 
स्वभावश्न्येन स्वतन्त्रकर्त्रना यत्‌ किड्न्चत्‌ कर्म क्रियते, तदपि स्वभावशून्यम्‌ । 
तद्यथा निर्मितकेन अन्यो ,निर्मितको निर्मितः तथा वेदितव्यम््‌ । यथोक्तमागमे-- 
“एकस्य भाषमाणस्य सर्वे भाषन्ति निर्मिताः। 
एकस्य तूष्णीभूतस्य सर्वे तृष्णीभवन्ति हि” ॥ [दिव्याव०--१२-२०] 
तस्मादद्वयवादिनां माध्यमिकानां कुतो मिथ्यादर्शनम्‌? उक्त च आर्यसमाधिराजे- 
“यद सुगतु कथां कथेति नाथो वीथिगतान्‌ मनुजान्‌ कपायमानः। 
निर्मित जिनु तत्र निर्मिनित्व विचरति तेषु प्रणीतबुद्धधर्मान्‌ ॥ 
(8. 332) प्राणिशतसहस्र॒तं श्रुणित्वा प्रणिदधर्विंसु वराग्रबुद्धज्ञाने । 
कद वय लभि ज्ञानमेवरूपं आशय ज्ञात्व जिनोअ्स्य व्याकरोति” ॥ 
[ समाधि०सू ० १०.३९, ४१ ] 
“रषिमि शतसहस्र अप्र मेयान्‌ अवसिरि पांदतलेहि धर्राजा। 
सवि निरय शीतला भवन्ति दुखमपनीय सुखं च वेदयन्ति ॥ 
धर्म दशबलप्र भाषिते3त्र मरुमनुजान विशुद्ध भोति चक्षु” | इत्यादि 
[ समाधि०सू ० १०.८७-८८ ] 
(8.333) “केचि स्पृह्ठ जनेन्ति तत्र काले, परम अचिन्त्य तेहि लव्धलाभा ! 
येहि जिनु निमन्त्रितो नरेन्‍्द्रो न च परियन्त तेष,दक्षिणाया” ॥ 
[ समाधि०सू ० १०.४२ ] 
इत्यादि विस्तर: ॥ तथा आर्यविमलकी तिनिर्देशे-- 
“तन्निर्मितबोधिसत्त्वेन गन्धसुगन्धायां लोकधातो समन्तभद्रतथागतोपभुक्तश्षेषं 
भोजनमातीतं नानाव्यञ्जनखाद्यादिसम्प्रयु क्त पृथक्पृथग्विविधरसमेकभोजनेन स्व 
तच्छावकबोधिसत्त्वसद्डू राजराजामात्यपुरोहितान्तः:पुरदोवारिकसाथंवाहादिजनपदं 
सनन्‍्तप्य॑ प्रीत्याकारं नाम महासमा्धि लम्भयामास” इति ॥ 
(8.334). विनये च पठचते-- 


परोक्षा ] सप्तदरश प्रकरणमस्‌ १४३ 


“पापभिक्षुरप्रतिरूपको भगवता भिक्षुरभिनिर्मित:। तद्बचनेन छीलवतोर्शप 
चिशुद्धिप्रतिज्ञ।संवास: प्रज्ञप्त” इति ॥ ३२॥ 


नच केवलं निर्माणदृष्टान्तेन नेःस्वभाव्यदर्शनमुपपद्य मानरूपस, अपि च 
अमीभ्यो दुष्टान्तेभ्यः स्फुट नेःस्वभाव्यं भावानां प्रतीयतामिति प्र तिपादयन्ताह +- 


क्लेशाः कर्माणि देहाइच कर्तारश्व फलानि च । 
गन्घधवंनंगरकारा_ सरीचिस्वप्नसन्निभा: ॥ रेरे ॥ 


तत्र क्‍्लेशा रागादयः, क्लिश्नन्ति सत्त्वचित्तसन्तानानीति कृत्वा। कर्माणि 
कुशलाकुशलानेज्ज्यानि । देहा: शरीराणि। कर्तारः आत्मान: | फलानि (8.335) 
विपाकाधिपत्यनिष्यन्दादीनि । त एते क्लेश्ञादयोर्र्था: गन्धर्गनगरादिवन्तिः- 
स्थभावा वेदितव्या: । तस्मान्माध्यमिकानामेव भावानां स्वभावानम्युपग्माच्छायश्व- 
तोच्छेददर्शनद्व यप्र संगो नास्तीति विज्ञेयम्‌ ॥ 

अन्न च कर्मंफलसम्बन्धविचारे कचोद्यशेषाक्षेपपरिहारों मध्यमकावताराद्‌ 
विस्तरेणावसेय: ॥ 

यथोक्तमार्य रत्नकूटसूत्रे-- (8.336) 


“पद्च च भिक्षुशतानि ध्यानलाभीनि उत्थायासनेभ्यः प्रक्रान्तानि इमां (8.337) 
अम्भीरां धर्मदेशनामनवबुध्यमानानि अनवतरन्ति अनवगाहमानाअनधिमुच्य- 
मानानि । भगवानाह--तथा होते, काश्यप, भिक्षव आभिमानिका इमामनाख्रवां 
शौलविशुर्द्धि नावतरन्ति नावगाहन्ते नाधिमुच्यन्ते उत्त्रस्यन्ति संत्रस्यन्ति संत्रासमाः 
पदयन्ते । गम्भोर:, काइ्यप, गाथाभिनिहीा रो गम्भीरा च बुद्धानां भगवतां बोधि: । 
सा न दकक्‍या अनवरोपितकुशलमूले: सत्त्वे: पापमित्रपरिगृहीतै रनधिमुक्तिबहुले रधि- 
मोक्तुम | अपि च एतानि, काइ्यप, पद्न भिक्षुशतानि काइ्यपस्य तथागतस्य प्रवच- 
नेहन्यतीथिकश्रावका अभूवन्‌ । तेरेव तस्य काश्यपस्य तथागतस्यान्तिकादुपालम्भा- 
भिप्रायेरेषा धर्मदेशना श्रुता। श्रुत्वा च एकचित्तप्रसादो लब्ध:। एवं तैर्वाग्‌ 
भाषिता--'आदइचर्य यावत्‌ मधुरप्रियभाणी काइ्यपस्तथागतो<हंन्‌ सम्यक्संबुद्ध: 
इति। त एतेनेकचित्तप्रसादेन प्रतिलब्धेत कालगताः त्रायस्िशेषु देवेषूपपन्ना:। 
ले ततदच्युता: समाना: इहोपपन्ना: । तेनेव च हेतुना इह मम शासे प्रव्नजिताः । 
तान्येतानि, काइयप, पर्व भिक्षुशतानि दुृष्टिप्रस्कन्धानि इस्रां गम्भीरां धर्मदेशनां 
नावतरन्ति नावगाहन्ते नाधिमुच्यन्ते उत्त्रस्यन्ति संत्रस्यन्ति संत्रासमापच्चन्ते । कृत॑ 
पुनरेषामनया धर्मंदेशनया परिकम । न भूयो दुर्गंतिविनिपातं गमिष्यन्ति। एभिरेव 
च स्कन्धे: परिनिर्वास्यन्ति ॥ (8. 358) 

“अथ खलु भगवानायुष्मन्तं सुभूतिमामन्त्रयते आकर, १५० » एतान्‌ 
भिक्षूत्‌ संज्पण । सुभूतिराहु--भगवत एवं तावदेते भाषितं , के: 


१४४ मध्यमकशास्त्रे [ कर्मफछपरीक्षा 
पुनर्वादो मम ! अथ भगवास्तस्थां वेलायां येन मार्गेणेले भिक्षवों गच्छन्ति सम, 
तस्मिन्‌ मार्गे द्वो भिक्ष्‌ निर्भिमीते स्प | अथ तानि पड्च भिक्षुशतानि येत मार्गेण 
तो हो भिक्ष्‌ निर्भितकौ तेनोपसंक्रामन्ति स्म। उपसंक्रम्य एतदवोचन्‌--कुन्र 
आयुष्मन्तो गमिष्यथः ? ताववोचतास्‌-गमिष्याव आवामरण्यायतनेषु । तत्र 
ध्यानसुखसंस्पर्श विहारेविहरिष्याव: । ***तानन्‍्यपि पञ्च भिक्षुशतान्येतदवोचत्‌-- 
वयमप्यायुष्मन्‍्तो भगवतो धर्मदेशनां नावतरामों नावगाहामहे उत्त्रस्थामः 
संत्रस्पामः संत्रासभापद्यामहे | तेन वयमरण्यायतनेषु ध्यानसुखसंस्पर्श विहारै- 
विहरिष्याम इति। निर्भितकाबवोचताम्‌--तेन हि आयुष्मन्तः संगास्यामो न 
विवदिष्यास:। अविवादपरमो हि श्रमणधर्मः। यदिदमायुष्मन्त उच्यते 
परिनिर्वाणमिति, कतमः स धर्मों यः परिनिर्वास्थति ? कद्िचित्‌ पुनरत्र कायः 
आत्मा वा सत्तवो वा जीको वा जत्तुर्वा पोषो वा पुरुषो वा पुदूगलो वा मनुणों 
वा मानवो वा, यः परिनिर्वास्यति ? कस्य वा क्षयात्‌ परिनिर्वाणम्र्‌ ? तेश्वोचन्‌ '** 
रागद्वेषमोहक्षयात्‌ परिनिर्वाणस्‌ ।**- निर्मितकाववोचतास्‌ू-किं पुनरायुष्मतां 
संविद्यन्ते रागद्वेषमोहा यान्‌ क्षपयिष्यथ ? तेश्वोचन्‌-न ते अध्यात्म न बहिर्धा 
नोभयमन्तरेणोपलभ्यन्ते, नापि ते अपरिकल्पिता उत्पचन्ते | -* ॥” ३३॥ 


(8,339) हव्याचार्यचन्द्रकोतिपादोपरचितायां प्रसन्नपदायां मध्यमकवृत्तो 
कर्मफलपरीक्षा नाम्त सप्तदर्श प्रकरणम्‌ ॥। 


१८. आत्मपरीक्षा (8. 340) 
( अष्टादह्श प्रकरणस्‌ ) 


अत्राह--यदि कलेशाः कर्माणि च देहाएच कर्तारए्च फलानि च सर्वमितन्‍्न 

तत्त्वसू, केवल तु गन्धव॑ तग रादिवदतत्त्वमेवसत्‌ तत्त्वाकारेण प्रतिभासते बालाना स्॒‌, 

कि पुनरत्र तत्त्वम्‌ ? कथं वा तत्त्वस्थावतार इति ? उच्चते; आध्यात्मिकबाह्या- 

दोषवस्त्वनुपलम्भेन अध्यात्मं बहिश्व यः सवंथा अहंकारममकारपरिक्षयः, इदमत्र 

तत्त्वप्र्‌ । तत्त्वावतारः पुनः-- 

“सत्कायदृष्टिप्रभवानशेषान्‌ क्लेश्ांद्च दोषांग्व धिया विपश्यन्‌ । 
आत्मानमस्या विषयं च बुद्धा योगी करोत्यात्मनिषेधमेव”' ॥ 

[ मध्यमका०-६.१२० | 

इत्यादिना मध्यमकावताराद्विस्तरेणावसेय: । कायदृष्टिमूलकमेव संसारमनुप- 


इयन्‌ आत्मानुपलम्भाच्च सत्कायदृष्टिप्रहाणं तत्प्रहाणाज्ब नस जन अत समनु- 
पश्यन्‌ प्रथमतरमात्मानमेवोपपरीक्षते-को ध्यमात्मा नामेति, योऊहं :।स 


चायमहंकारस्य विषयः परिकल्प्यमानः स्कन्धस्वभावो वा भवेत्‌, स्कन्धव्यतिरिक्तो 
वा ? आधाराधेयतद्वत्पक्षाणामपि एकत्वान्यत्वपक्षे एवं अन्तर्भावात्‌ (8 34) 


संक्षेपणेव च विवक्षितत्वादेकत्वान्यत्वपक्षद्वयप्रतिषेघेनेव आत्मनिषेधमारब्धुकाम 
आचार्य आह-- 


आत्मा स्कन्‍्धा यवि भवेदुदयव्ययभाग्भवेत्‌ । 
स्कन्धेम्योष्न्यो यदि भवेद्‌ भवेदस्कन्धलक्षणः ॥ १ ७ 
किमर्थ पुनरन्यत्र तथागतपरीक्षायामस्नीन्धनपरीक्षायां च पठ्च पडञ्न्च पक्षा 
उपन्यस्ताः, इह तु पुनः पक्षद्वयमेवेति ? उच्यते; येनेव तत्र प्रकरणद्वये पञन्च पञ्च 
पक्षा निर्दिष्टा, अत एवं अच्यत्र निर्दिष्टत्वान्न पुनरिह निर्दिश्यन्ते | संक्षेपेण तु 
पक्षद्वयमुन्यस्यते इति ॥ 
तत्र यदि 'स्कन्धा आत्मा' इति परिकल्प्यते, तदा उदयव्ययभाग्‌ उत्पादी च 
विनाशी च आत्मा प्राप्नोति, स्कन्‍्धानामुदयव्ययभाक्त्वात्‌। न चेवमिष्यते, 
आत्मानेकत्वदोषप्रसड्भात्‌ । वक्ष्यति हि-- 


“ताप्यभूत्वा समुत्पन्नो दोषों हछ्यमत्र प्रसज्यते। 


कृतको वा भवेदात्मा संभूतो वाप्यहेतुकः ॥ [ म० श्ा० २७.१२ ] 
म० शा० ३ १० 


१४६ मध्य म्क शा स्त्रे [ आत्म- 


(8, 342) तथा-- 


“न चोपादानमेवात्मा व्येति तत्समुदेति च। 
कथं हि नामोपादानमुणदाता भविष्यति” ॥ इति। _[ म० श्ञा०-२७.६ ) 
किज्च-- 
'स्कन्धा आत्मा चेदतस्तदूबहुत्वात्‌, 
आत्मानः स्युस्तेषपि भूयांस एव। 
द्रव्यं चात्मा प्राप्नुयात्‌ तादुशइच 
द्रव्ये वृत्तो वेपरीत्यं च न स्यात्‌ ॥ 
आत्मोच्छेदों निवुंती स्यादवब्यं 
नाशोत्प्रादौ निवृतेः प्राक्‌ क्षणेषु । 
कर्तुर्नाशातू तत्फलाभाव एवं 
भुज्नीतान्येनाजितं कर्म चान्य:॥” 
[ मध्यमका ०-६ १२७- १२८ ] 
इत्यादिना मध्यमकावतारे विस्तरेण विहितविचारादपि पक्षों बोद्धव्य इति नेह 
पुनविस्तरप्रपछ्च आरभ्यते । 
(8. 5485) एवं तावत्‌ स्क्रन्धा आत्मा न भवति। स्कन्धव्यतिरिक्तोषपि न 
युज्यते | यदि हि स्कन्धेभ्योउन्य आत्मा भवेत्‌. अस्कन्धलक्षणो भवेत्‌ | यथा हि 
गोरन्योझवः न गोलक्षणों भवति, एवमात्मापि स्कन्धव्यतिरिक्त: परिकल्प्यमानः 
अस्कन्धलक्षणो भवेत्‌ । तत्र स्कन्धा: संस्कृतत्वाद्‌ हेतुप्रत्ययसम्भूता उत्पादस्थिति- 
भज्जञलक्षणा: | तत्र अस्कन्धलक्षण आत्मा भवन्‌ भवन्मतेन उत्पादस्थितिभद्भ- 
लक्षगायुक्त: स्यात्‌ । यश्चेवं भवति, सः अविद्यमानत्वादसंस्क्ृतत्वाद्वा खपुष्यवन्नि- 
वाणवद्वा नेव आत्मव्यपदेशं प्रतिकृभते, नाप्यहंकारविषयत्वेन युज्यते, इति 
स्कन्धव्यतिरिक्तोष्प्यात्मा न युज्यते ॥ 
अथवा अयमन्योर्ड्थ:--यदि आत्मा स्कन्धव्यतिरिक्त: स्यातु, सः अस्कन्ध- 
लक्षण: स्यात्‌। रूपणानुभवनिमित्तोद्ग्रहणाभिसंस्करणविषयप्रतिविज्ञप्तिलक्षणा: 
(8. 344) पज्च स्कन्धा:। आत्मा च रूपादिव विज्ञानं स्कन्धेभ्यो व्यतिरिक्त 
इष्यमाणः पृथालक्षणसिद्ध: स्यात्‌, पृथग्लक्षणसिद्धदच गृह्मेत रूपादिव चित्तम्‌ । 
न च गृद्यते । तस्मात्‌ स्कन्ध्रव्यतिरिक्तोषषि नास्ति | 
ननु च तीरथिका: स्कन्धेभ्यों व्यतिरिक्तमात्मानं प्रतिपन्‍ता भिन्‍नलक्षणमाचक्षते, 
तस्मात्तेषामबाधक एवायं विधिरिति | यथा च तीथिका आत्मनों भिन्‍नलक्षणमा- 
चक्षते, तथोक्त मध्यमकावतारे-- 


5 १४७ 
परोक्षा ] अषप्टादश प्रकरणम्‌ 


“आत्मा तीथ्यें: कल्प्यटे नित्यरूपो5- 
कर्ता भोक्ता निर्गणो निष्क्रियश्च । 
कड्चित्‌ कड्चचिद्‌ वेदमाश्रित्य तस्य द 
भेदं याता प्रक्रिया तोथिकरानास्‌ ॥” [म्ध्यमका०-६-१४२॥ 
इत्यनेन ? उच्चते; सत्य ब्रुवन्ति तीथिका: स्कन्धव्यतिरिक्तस्य लक्षणस्‌, न 
पुनस्ते स्वरूपत आरमातमुपलभ्य तस्य लक्षणमाचक्षते, कि तहि ? यथावदुपादाय- 
प्रज्ञप्यनवगमेन नाममात्रकमेवात्मानं त्रासादश्रतिपद्यमानाः (8. 345 ) 
संवृतिसत्यादपि परिभ्रष्टा मिथ्याकल्पनयैव केवलमनुमानाभासमात्रविप्रलन्धा: 
सन्त: मोहात्‌ पारकल्पर्यान्त आत्मानम््‌, तस्थ च लक्षणमाचक्षते | । तेषां च 
कमका रकपरोश्ष।दिषु आत्मोपादानयो: परस्परापेक्षिकीं सिद्धि ब्रुवता संवृत्यापि 
प्रतिषेधो विहित एवं । उक्त च-- 


“यथादर्शमुपादाय स्वमुखप्रतिबिम्बकम्‌ । 
दृश्यते नाम तच्चेव न किचिदपि तत्त्वतः॥ 
अहंका रस्तथा स्क्रन्धानुपादायोपलभ्यते । 
न च क्रश्चितु स तत्त्वेन स्वमुखप्रतित्रिम्बवत्‌ ॥ 
यथादर्शमनादाय स्वमुखप्रतिबिम्वकम्‌ । 
न दृश्यत तथा स्कन्धाननादायाहमित्वपि ॥। 
एवंविधाथंश्रवणाद्‌ धमंचक्षुरवाप्ततान्‌ । 


आर्यानन्द: स्वयं चेव भिक्षुभ्यो3्मीक्षणमुक्तवान्‌” ॥| इति ॥ 
अतो न पुनस्तत्प्रतिपादना्थ यत्न आरकभ्यते। उपादाय प्रज्ञप्पममान एव 
अविद्याविपर्यासानु गतानामात्माभिनिवेशास्पदभूतो मुमुक्षुभिविचारयते--यस्येद॑ 
स्कन्धपश्चकमुपादानत्वेन प्रतिभासतें किमसौ स्कन्धलक्षण:, उत अस्कन्धलक्षण: 
इति। सवंथा च विचारयन्तो मुमुक्षवों नैनमुपलभन्ते भावस्वभावतः। तदा 
एकाइ-- कक 
आत्मन्यसति च/त्सोयं कुत एब भविष्यति । 
आत्मानुपलम्भादात्मप्रज्ञप्त्युपादानं स्कन्धपऊचकमात्मीयमिति सुतरां (8.346) 
नोपलभन्ते | यथव हि दम्धे रथे तदंगान्यपि दर:त्वान्नोपलभ्यन्ते; एवं योगिनो 
धदेव आत्मनेरात्म्यं प्रतिपद्यन्ते, तदेव आत्मीयस्त्र न्धवस्तुने रात्म्यमपि नियत प्रति- 
पद्यन्ते | यथोक्त॑ रत्नावल्वाम्‌-- 
“अहंका रो-ड्भवा: स्कन्धा: सो$हंका रोहनुतो5थंत: । 
बीज॑ यस्यानृतं॑ तस्य प्ररोह: सत्यतः कुतः ॥ 
स्कन्धानसत्यान्‌ दुष्ठुं वमहंकार: प्रहीयते । 
भहुंकारप्रहाणाच्च न पुनः स्कन्धसम्भवः” ॥ इति ॥ 


१४८ मध्यमकशास्त्रे [ आत्म- 
यथेव हि ग्रीष्मे मध्याह्ककाछावसानमासादितस्य विघननभोमध्यदेशमाचिक्रंसो- 
रीषत्परिभ्रम्यमाणपटुतरहुतभुग्विततस्फुलिज्भाानिव विरूक्षतरमहीमण्डलोत्तापन- 
परानु प्रदीप्तकिरणस्य किरणान्‌ प्रतीत्य विरूक्षतरमवनिदेशं चासाद्य विपरीतं च 
दर्शनमपेक्ष्य सलिछाकारा मरीचय उपलभ्यमाना विदृरदेशावस्थितानां जन्मवता- 
(8.347) मतिप्रसन्‍नाभिनीलजलाकारं प्रत्ययमादधति, न तु तत्समीपगतानाम; 
एवमिहापि यथावस्थितात्मात्मीयपदार्थंतत्त्वदर्शनविदू रदेशान्तरस्थितानां संसारा- 
ध्वनि वर्तमानानामविद्याविपर्यासानुग मान्मुषार्थ एवं स्कन्धसमारोप: सत्यतः 
प्रतिभासमान: पदार्ंतत्त्वदर्शनसमीपस्थानां न प्रतिभासते । यथोक्तमाचीर्यपादैः--- 
“दूरादालोकितं रूपमासन्‍्नेदुंदयते स्फुटस । 
मरोचियंदि वारि स्यादासन्नै: कि न गृह्मयते ! ॥ 
दूरीभूतेयंथाभूतो लोको<्यं दृश्यते यथा । 
न दृश्यते तदासन्नेरानिमित्तो मरीचिवत्‌ ॥ 
मरीचिस्तोयसदुशी यथा नाम्भो न चा्थंतः । 
स्कन्धास्तथात्मसदुदा नात्मानो नापि ते5थंतः” ॥ इति ॥ 
अत एवं च आंत्मात्सीयानुपलम्भात्‌ परमाथंदर्शानसमीपस्थो योगी नियतं 
भवति-- 
निर्ममो तिरहकार: शमादात्मात्मनोनयो: ॥ २४७ 
(8.348) आत्मनि हितमात्मनीनम्‌ स्कन्धपद्मकम्‌ , आत्मीयमिस्येर्थ: | आत्म- 
नो$हंकारविषयस्थ आत्मनीनस्य च स्कन्धादेवंस्तुन: ममकारविषयस्थ शमा- 
दनुत्पादादनुपलम्भान्निमंमो निरहद्भुगरइच जायते योगी ॥ २ ॥ 
ननु च योञसावेवं निर्ममो निरहंकारइच योगी भवति, स तावदस्ति | सति च 
तस्मिन्‌ सिद्ध आत्मा स्कन्धारचेति ? नेतदेवम्‌, यस्मात्‌ -- 
निर्ममो निरहंकारों यश्व सोषपि न बिद्यते । 
निर्मम निरहंकारं यः पश्यति न पश्यति ॥ ३ ॥ 
आत्मनि स्कन्धेषु च सवंथानुपलभ्यमानस्वरूपेषु कुतस्तद्व यतिरिक्तोध्परपदाथों 
भविष्यति योञ्सो निर्ममो निरहंकारवब्चेति ! यस्तु एवमसंविद्यमानस्वरूपं निर्मम 
निरहंकारं च पश्यति, स तत्त्वं न पश्यतीति विज्ञेयम््‌ | यथोक्त॑ भगवता-- 
“शन्यमाध्यात्मिकं पहय पश्य शून्यं बहिगंतस्‌ । 
न विद्यते सो5पि कश्चिद्‌ यो भावयति शुन्यताम्‌'” ॥ 
तथा-- 
“योडपि च॒ चिन्तयि झ॒ त्यक धर्मान्‌ सो5पि कुमागंपपन्नकु बाल:। 
अक्षर कीतित शून्यक धर्मा: ते च अनक्षर अक्षर उक्ता:॥ 


वरोक्षा ] अष्टादहं प्रकरणम्‌ १४९ 


शान्त पशान्त य चिन्तयि धर्मान्‌ सोधपि च चित्त न जातु न मूतः | (8.349) 
चित्तविताकिण सवि पपञ्चाः तस्य अचिन्तिय बुध्यथ धर्मान्‌” ॥ इति। 
तथा--: 
“स्कन्ध प्भावतु शून्य विविक्त बोधि सभावतु शून्य विविक्त: | 
यो5पि चरेत्‌ स पि शून्यसभावो ज्ञानवतो न तु बालजनस्य” ॥ इति॥ ३॥ 
तदेवम्‌-- 
ममेत्यह॒मिति क्षीणे बहिर्धाध्यात्ममेव च। 
निरुध्यत उपादान तत्क्षयाज्जन्मन: क्षयः ॥ ४ 0 
सत्कायदृष्टिमूलकाः सत्कायदष्टिसमुदया: सत्कायदृष्टिहेतुका: सर्वक्लेशाः सूत्रे 
उक्ताः | सा च सत्कायदृष्टिर त्मात्मीयानुपलम्भात्‌ प्रहीयते, तत्परहाणाच्च कामदृष्टि- 
शीलब्रतात्मवादोपादानचतुष्टय॑ प्रहीयते, उपादानक्षयाज्च जन्मन: पुनर्भंवलक्षणस्य 
क्षयो भवति ॥ ४॥ 
यतइच अयं जन्मनिवृत्तिक्रम: एवं व्यवस्थापित:, तस्मात्‌ -- 
कर्मक्लेशाक्षयान्मोक्ष: 
इति स्थितम्‌ | उपादा नेन हि क्षीणे तत्पत्ययो भवो न भवति। भवे (5.350) 
निरुद्धे कुतों जातिजरामरणादिकस्य सम्भव इति ! एवं कर्मक्लेशक्षयान्मोक्षो 
भवतीति स्थितम्‌ । 
कर्मक्लेशानां तह कस्य क्षयात्‌ परिक्षय इति वक्तव्यम्‌ ? उच्चते, 
कर्मक्लेशा विकल्पतः । 
ते प्रपन्नात्‌ प्रण्ख्नस्तु शन्‍्यतायां निरुष्यतें ॥ ५४७ 
भयोनिशो हि रूपादिकं विकल्पयतो बालषृथग्जनस्थ क्लेश उपजायते 
रागादिक: । वक्ष्यति हि-- 
“संकल्पप्रभवों रागो द्वेषो मोहह्च कथ्यते। 
शुभाशुभविपर्यासान्‌ सम्भवन्ति प्रतीत्य हि” | [ म० ज्ञा० २३.१ ] 
उक्त च सूत्रे-- 
“काम जानामि ते मू् संकल्पात्‌ किल जायसे | 
न त्वां संकल्पयिष्यामि ततो मे न भविष्यसि” ॥ इति॥ 
एवं तावत्‌ कर्मक्लेशा विकल्पतः प्रवतंन्ते | ते च विकल्पा: अनादिमत्संसारा- 
भ्यस्तात्‌ ज्ञानज्ञेयवात्यवाचककतुंकर्मकरणक्रियाघटपटमु कुटरथरूपवेदनाख्त्रीपुरुष- 
लाभालाभसुखदुःखयशो 5यशोनिन्दाप्रशंसा दिलक्षणाद्!ि चित्रात्‌ प्रपठ्चादूपजायते। स 
चाय लौकिकः प्रपञ्चों निरवशेष: शून्यतायां स्ंस्वभावशून्यतादर्शने स॒ति 
निरुध्य ते | कथं कृत्वा ? यस्मात्‌ सति हि वस्तुन उपलम्भे स्याद्‌ यथोदितप्रपश्- 


१५० मध्यमकशारस्‍्त्रे [ आत्म- 


(8.35) जालम्‌ | न हि अनुपलभ्य वन्ध्यादुहितरं रूपलावष्ययौवनवर्ती तद्विययं 
प्रप/”चमवतारयन्ति रागिण: | न च अनवताय॑ प्रपन्‍ूच॑ं तद्रिषयमयोनिशो विकल्प- 
मवतारयन्ति | न च अनवतार्य कल्पनाजालम्‌ अहंममेत्यभिनिवेशात्‌ सत्कायदृष्टि- 
मूलकान्‌ क्लेशगणानुत्पादयन्ति | न च अनुत्पाद्य सत्कायदृष्ट्यात्मकान्‌ क्लेश- 
गणान्‌ कर्माँणि शुभाशुभानिड्ज्यानि कुर्वन्ति। न च अकुर्वाणा: कर्माणि जाति- 
जरामरणशोकपरिदेवदु:ःखदोमंनस्य-उपायासादिरूपं एकजालीभूत॑ संसासस्‍्कान्‍्ता- 
रमनुभवन्ति | एवं योगिनो5पि शुन्यतादर्शनावस्था मिरवशेषस्कन्धधात्वायतनानि 
स्वरूपतो नोपलभन्ते। न च अनुपलभमाना वस्तुस्वरूपं तद्विषय॑ प्रपठ्चमवता रयन्ति। 
न च अनवतार्य तद्विषयं प्रपऊुचं विकल्पमवतारयन्ति | न च अनवतार्य विकल्पम्‌ 
अहंममेत्यभिनिवेशात्‌ सत्कायदृष्टिमूलक॑ वलेशगणमुत्पादयन्ति | न च अनुत्या 
सत्कायदृष्टययादिक क्लेशगर्णं कर्माणि कुव॑न्ति | न च अकुर्वाणा: जातिजराम रणा- 
रुयं संसारमनुभवन्ति | तदेवस्‌, अशेषप्रपञ्चोपशमशिवलक्षणां शून्यत,मागम्य 
यस्मादशेषकल्पनाजालप्रपञचविगमो भवति, प्रपज्चविगमाच्च विकल्पनिवृत्ति:, 
विकल्पनिवृत्त्या च अशोषकर्मक्लेशनिवृत्ति:, कर्मक्लेशनिवृत््या च जन्मनिवृत्ति , 
तस्मात्‌ शून्यतेव सवप्रपश्चनिवृत्तिलक्षणत्वान्निर्वाणमित्युच्यते | यथोक्‍तं शतके-- 
“घर्म समासतोअहसां वर्णयन्ति तथाणताः। 
शन्यतामेव निर्वाणं केवल तदिहोभयस्‌” ॥ इति ॥ 
[ चतु:श० १२.२३ ] 
आचार्यभावविवेकस्तु श्रावकप्रत्येकबुद्धानां यथो दितशुन्यताधिगममप्रतिपद्यमान: 
(8.352) वर्णयति--अ रोत्पन्नप्रतिक्षणविनश्व रसंस्का रव-लापमात्रमनात्मानात्मी- 
यमवलोकयत: आयंश्रावकस्थापि आत्मात्पीयवस्त्वभावाद्‌ धर्ममात्रमिदं जायते 
घ्रियते चेति दरशंनमुत्यय्यते | अहंकारविषयो ह्यात्मा, तदभावात्‌ तस्याप्यभाव:, 
तदभावादेव न क्वचिदाध्यात्मिकं बाह्य वा वस्तु अस्तीति ममकारावुतत्ते: 
निर्ममो निरहंकारोहह॒मिति न स्वरूपविनिश्चितिरुपजायते, अन्यत्र व्यवहार- 
संकेतातू | प्रागेव अजातसव॑संस्करारदर्शिनां नि्रिकल्पप्रज्ञाचा रविहारिणां महाबोधि- 
सत्त्वानामिति । अत आह-+- 
“निर्ममो निरहंकारों यश्च सो5पि न विद्यते” ॥इति | [ मन झ्ला० १८. ३ ] 


तदयमाचार्यो यथेवविधे नाचार्यपादमतानुवर्ती तथा प्रतिपादितं॑ मध्यम- 
कावता रे- 
(8. 3553) “दूरगमायां तु धियाधिक:” [ मध्ण्मका०-१ ८ ] इत्यत्र । 


इति न थुनस्तदृदूषणे यत्न आस्थीयते। अत एवोक्त॑ भगवता आर्याष्ट- 
साहस्लनिकायां भगवत्याम्‌ू-+- 


परीक्षा ] अष्टादशं प्रकरणम्‌ १५१ 


“श्रावक्रत्ोधिमभिसम्तोद्धुकामेत अस्थ्रामेव श्रज्ञापारमितायां शिक्षितव्यम्र । 
प्रत्येकबोधिमभिसम्बोद्धुकामेन सुभूते अस्यामेव प्रज्ञापारमितायां शिक्षितव्यम्र्‌ । 
अनुत्तरां सम्यक्संबोधिमभिसम्बोद्धकामेन सुभूते बोधिसत्त्वेन महासत्त्वेत अस्था- 
मेव प्रज्ञापारमितायां शिक्षितव्यम्र” इत्यादि ॥ [ अष्टपाह ०-३७९ ] 

आह च-- (8. 354) 
“यो इच्छती सुगत पश्रावकु हं भवेयं प्रत्येकबुद्ध, भविजा तथ धमराजो। 
इमु क्षान्ति नागत्य न शक्‍्यति पाएणोतुं यथ आरपा रगमनीयं अती रदर्शी ॥” इति ॥ 

अत्राह-यद्येवमाध्यात्मिव ब।ह्मवस्त्वनुपलम्भादध्यात्मं॑ बहिश्व अहंममेति 
कल्पनाजालाना मनुत्यादस्तत्त्वामिति व्यवस्थापितम्‌, यरत्ताहि एतदुक्तं भगवता-- 

“आत्मा हि आत्मनों नाथः को नु नाथ: परो भवेत्‌ | 
आत्मना हि सुदान्तेन स्वर्ग प्र.प्नोति पण्डित:॥ 
आत्मा हि आत्मनो नाथः को नु ताथः परे भवेत्‌। 
आत्मा हि आत्मन: साक्षी कृतस्यापक्ृतस्थ च।।” 
तथायंसम।धिराजे-- [ घम्मपदे-१६०-६१ ] 
“कृष्णशुभं च न नश्यति कर्म आत्मन कृत्व च वेदथितव्यम्‌ । 
नोपि च संक्रम कर्मफलस्य नो च अद्ठेतुक प्रत्यतुभोति॥ 
[ समाधविश्सू०-३७. २५ ] (8. 355) 
इति विस्तर:। तत्कथं न विरुध्यत इति ? उच्यते; इदमथि कि नोक्त॑ 
भगवता-- 
“नास्तोह सत्त्व आत्मा वा धर्मास्त्वते सहेतुका:” | इति ! 

तथा हि--रूप॑ नात्मा रूपवान्नापि चात्मा रूपे नात्मा नात्मनि रूप॑...। एवं 
यावत्‌ विज्ञान नात्मा, विज्ञानवान्नात्मा विज्ञाने नात्मा नात्मनि विज्ञानम्‌ इति। 
तथा--अतात्मान: सर्वधर्मा इति। तत्कथनिदानोमनेनागमेन पू्॑कस्थागमस्य 
विरोधो ८ स्यात्‌ ! तस्माहेशनाभिप्रायों भगवतोउसन्वेष्य: । सामान्‍्येन तु भगवद्धि- 
ईंद्धें: प्रवचने नेयतीतार्थविस्परप्रभेदेष्शोषजगद्विनेयबुद्धिपद्माक रविबोधनपरैरादि- 
त्यकल्पेरस्तंगतैमंहाक हणोपायविज्ञानगभस्तिविस्तरैः--- 

आत्मेत्यपि प्रज्ञप्ितमनात्सेत्यपि देशितम्‌ । 
बुद्धेर्नात्मा न चानात्मा कश्चिदित्यपि देशितम्‌ ॥ ६ 0 


अत्र चायमभिश्राय:--इह ये आत्माभावविपर्यासकुदर्शनघन- (8. 356) 
तिमिर॒पटलावच्छादिताशेषबुद्धिन यनतया लैकिक वदातदर्शनविषयानतिक्रान्तमपि 
भावजातमपहयत्तो व्यवडारथत्यावस्थिता एवं सन्त: क्षितिसछिलज्वलूनपवना भि- 
धानतत्त्वमात्रानुवणंतपरा मूलोदतोदककिण्वादिद्रव्पविशेषयर्पाकमात्रप्रत्ययोत्य- 


१५२ मध्यमकणार्त्रे [ आत्म- 


न्‍नमदमूर्च्छादिसामर्थ्य॑विशेषानुगतमद्यपानोपलम्भवत्‌ ' कललादिमहाभूतपरिपाक- 
सात्रसम्भूता एव बुद्धी रनुवर्णयन्तः पूर्वान्तापरान्तापवादप्रवृत्ता: सन्‍तः परलोकमा- 
त्मानं चापवदन्ते-नास्त्ययं लोक:, नास्ति परलोकः:, नास्ति सुकृतदुष्कृतानां 
कमंणां फलवियपाक:, नास्ति सत्त्व उपपादुक:' इत्यादिना । तदपवादाच्च स्वर्गाप- 
वर्गविशिष्टेष्टफलविशेषाक्षेपपराडः मुखा: सततसमितम कुशलकर्माभिसंस्करण प्रवृत्ता 
(8,357) नरकादिमहाप्रपातपतना भिमन्वा: । तेषां तदस दृदृष्टिनिवृत्त्यर्थ चतु रशीति- 
चित्तचरितसहस्रभेदभिन्‍्नस्प सत्त्वधातोयंथाशयानुवतंकेरशेषसत्त्वधातूत्ता रणा- 
क्षिप्तप्रतिज्ञासंपादनत त्परे: प्रज्ञोपायमहाकरुणासंभा रपुर:स रैनिरुपमैरेकजगदढ्न्धुभि- 
निरवशेषक्लेशमहाव्याधिचिकित्सकैमं हा वैद्य राजभतेहीनमध्योत्कृष्टविनेयजनानु- 
जिघृक्षया हीनानां विनेयानामकुशलकमंकारिणामकुशलादि निवतत॑यितु बुद्धेभंग- 
वच्ध्ि: क्वचिदात्मेत्यपि प्रज्ञपितं लोके व्यवस्थापितम्र्‌ । अहेतुवादप्रतिषेधोप- 


पत्तिश्व कर्मकारकपरोक्षात: नाप्यहेतुत:” इत्यतः, मध्यमकावताराच्च विस्तरेण 
वेदितव्येति तर्तआ षेधार्थ नेह पुनयंत्त आस्थीयते ॥! ह 


ये तु सद्‌भूतात्मदृष्टिकठिनातिदीघंशिथिलूमहासूत्रबद्धा विहंगमा इब सुदूर- 
(8. 353) मपि गता: कुशलकमंकारिणो5कुशलकमंपथव्यावुत्ता अपि न शक्नुवन्ति 
त्रेधातुकभवोपपत्तिमतिवाह्यय शिवमजरममरणं निर्वाणपुरमभिगन्तुस, तेषां 
मध्यानां सत्कायदर्शनाभिनिवेशशिथिकीकरणाय निर्वाणाभिलाषसञ्जननार्थ 
बुद्धेभंगवज्ड्रिविनेयजनानुग्रहचिकीर्षभि रनात्मेत्यपि देशितस्‌ ॥ 

ये तु पूर्वाभ्यासविशेषानुगतगम्भी रधर्माधिमोक्षलब्धबीजपरिपाका: प्रत्यास- 
न्‍नवतिनि निर्वाणे तेषामुत्कृष्टानां विनेयानां विगतात्मस्नेहानां परमगम्भीर- 
मौनीन्द्रप्र वचनार्थतत्त्वावगाहनसमर्थानामधिमुक्तिविशेषमवधाय॑-- 

बुद्धेरात्मा न चानात्मा कश्निदित्यपि दशितम्‌ ॥ 

यथैव हि आत्मदर्शनमतत्त्वम्रू, एवं तत्प्रतिपक्षभृतमपि अनात्मदर्शनं नैव 
तत्त्तमिति । एवं नास्त्यात्मा कश्चित्‌, न चाप्यनात्मा कश्चिदस्तोति देशितम्‌। 
यथोकक्‍तमार्य त्तकूटे--- 

“आत्मेति काश्यप अयमेकी5न्त:। नैरात्म्यमित्ययं द्वितीयोइन्‍्त:। यदेतदन- 
योरन्तयोम॑ध्यं तदरूप्यमनिदर्शनमप्रतिष्ठमनाभासमविज्ञा कमनिकेतम्‌ । इय- 
मुच्यते, काश्यप, मध्यमा प्रतिपद्‌ धर्माणां भूतप्रत्यवेक्षा” इति ॥ 

उक्त चायरत्नावल्याम्‌-- 

(8. 359) “नेवमात्मा न चानात्मा यथाभूतेन लभ्यते। 
आत्मानात्मक्ते दृष्टी ववारास्मान्महामुनि: ॥ 
दृष्टश्षुताद्यं मुनिना न सत्यं व मृषोदितम्‌ । 
पक्षाद्धि प्रतिपक्ष: स्थादुभयं तच्च नार्थत:'” || इति | 
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यतढ्चेव॑ हीनमध्योत्कृष्टवनेयजनाशयनानात्वेन आत्मानात्मतदुभयप्रतिषेघेन 
बद्धानां भगवतां धर्मदेशना प्रवृत्ता, तस्मान्तास्ति आगमबाघो माध्यमिकानाम्‌ | 
अत एवोक्तमार्यदेवपादै:--- 
वारणं प्रागपुष्यस्य मध्ये वारणमात्मनः। 
स्वस्थ वारणं पश्चाद्यों जानीते स बुद्धिमान” ॥ इति ॥ 
[ चतु:ःश०-- ८-१५ ] 
अथा आचार्यपादेरुक्तम-- 
“ग्रथेव वैयाऊरणो मातृकामपि पाठयेत्‌ । 
बुद्धोबवदत्तथा धर्म विनेयानां यथाक्षमम्‌ ॥ 
केषाश्विदवदद्‌ धर्म पापेभ्यो विनिवृत्तये | 
केषाड्चत्‌ पुण्यसिद्धयर्थ केषांचिद्‌ द्यनिश्चितम्‌ ॥ 
द्यानिश्चितमेकेषां गम्भी रं भीरुभीषणम्‌ । (8. 360) 
डुन्यताकरुणागर्भ केषांचिदू बोधिसाधनम्‌” ॥ इति ॥ 
अथवा --अयमन्योर्ष्थ:--आत्मेत्यपि प्रज्ञपितं सांख्यादिभि: प्रतिक्षण- 
विनह्वराणां संस्क्राराणां कमंफलसम्बन्धाभावमुत्प्रेक््य । अनात्मेत्यपि भ्रज्ञपित॑ 
लोकायतिकेः उपपत्त्या आत्मानं संसर्ता रमपद्यचद्ू:-- 
“ एतावानेव पुरुषो यावानिन्द्रियगोचरः | 
भद्रे वुकपदं ह्येतद्‌ यद्वदन्ति बहुश्रुता:”॥ |[ ] 
इत्यादिना। तेमिरिकोपलब्धकेशमशकादिष्विव वितेमिरिकेरिव बालजन- 
परिकल्पितात्मानात्मा दिवस्तुस्वरूपं सर्वंथैवापश्याड्धि :--- 
बुद्धेर्नात्मा न चानात्मा कश्चिदित्यपि देशितस्‌ ॥। 
यथोक्तमार्यतथागतगुद्यसूतओे-- ( 8, 36) 
“अथ खल शान्तमतिर्बोधिसत्त्वों भगवन्तमेतवोचतु-उपशम इति भगवन्नुच्यते, 
क एष उपद्मों नाम ? कस्य चोपशमादुपशम इत्युच्यते ? भगवानाहु--उपशम 
इति, कुलपुत्र, उच्यते क्लेशोपशमस्यैतदधिवचनम्‌ । क्लेशोपशम इति संकल्प- 
विकल्पपरिकल्पोपशमस्यैतदधिवचनम्‌ । संक्रल्पविकल्पपरिकल्पोपशम इति संज्ञा- 
मनसिकारोपशमस्यतदधिवचनम्‌ । संज्ञामनसिकारोपशम इति विपर्यासोपशमस्ये- 
तदधिवचनम्‌ । विपर्यासोपशम इति हेत्वारम्ब्रणोपशमस्थेतदधिवचनम्‌ | हेत्वा- 
रम्बणोपशम इति अविद्याभवतृष्णोपशमस्थेतदरधिवचनम्‌ | अविद्याभवतुष्णोप- 
शम इति अहंकारममकारोपशमस्यतदधिवचनम्र्‌ । अहंका रममकारोपशम इति 
उच्छेदशाव्वतदुष्य्यपशमस्येतदधिवचनम्‌ । उच्छेदशाश्वतदृष्ट्युपशम इति सत्काय- 
दृष्टयपशमस्येतदधिवचनम्‌ । इति, शान्तमते, ये केचिदारम्बणद्वेतुदृष्टिसंयुक्ता: 


१५४ मंध्यमक शा स्त्रे [ आत्म- 
संक्लेशा: प्रवत॑न्ते, सर्वे ते सत्कायदुष्टेरुत्प्यन्ते, सत्कायदृष्टबयुयशमात्‌ स्वंदृष्टथ- 
पशम इति। सर्वदृष्टयुयशमात्‌ स्वप्रणिधानोपशम इति। स्व॑प्रणिधानोपशमातु 
सर्वक्लेशोपशम: । तद्यथापि नाम शान्तमते वृक्षस्य मूले छिन्‍ने सर्वशाखापत्रफजानि 
(8. 362) शुष्यन्ति, एवमेव जान्तमते सत्कायदृष्ट्युपशमात्‌ सर्वक्लेशा उप- 
श।म्यन्ते । सत्कायदृष्टी, शान्तमते, अपरिज्ञातायां सर्वोपादानोपक्‍्लेशा उत्पद्यन्से । 
सत्कायदृष्टिपरिज्ञातो $पि सर्वोपादानोपक्लेशा नोत्पद्यन्ते न बाधन्ते ॥। 


“शान्तमतिराह--का पुनरभंगवन्‌ स॒त्कायदृष्टिपरिज्ञा ? भगवानाह--आत्मा- 
समत्थानं शान्‍्तमते सत्कायदृष्टिपरिज्ञा सत्त्वासमुत्थानं जोवासमुत्यानं प्रुद्गला- 
समुत्थानं दुष्टयसमुत्थान सत्कायदृष्टिपरिज्ञा। न खलु पुनः शान्तमते सा 
दृष्टिरध्यात्मं प्रतिष्ठिता, न बहिर्धा प्रतिष्ठिता। सा दृष्टि: सवंतो5प्रतिष्ठिता । 
यत्तस्था अप्रतिष्ठिताया दृष्टेरप्रतिष्ठितेति ज्ञानमू, इयं शान्तमते सत्कायदृष्टिपरिज्ञा । 
सत्कायदुष्टिपरिज्ञेति शान्तमते शुन्यताया एतदधिवचनम्त्‌ । यच्छन्यतानुलोमिक्या 
(8. 363) क्षान्त्या तां दृष्टि नोद्गृह्लाति इयमपि शान्तमते सत्कायदृष्टिपरिज्ञा । 
सत्काय इति शान्तमते शून्यतानिमित्ताप्रणिहितातभिसंस्काराजातानुत्पाद दृष्टया तां 
दृष्टि नोद्गुह्नाति, इयमपि शान्तमते सत्कायदृष्टिपरिज्ञा । सत्काय इति श्ञान्तमते 
अकाय एष:, न कसति न विकसति न चिनोति नोपचिनोति, आदित एवं तदभूत॑ 
परिकल्पितम्‌ । यच्च अभूत॑ परिकल्पितमृ, तन्‍न पॉरिकल्पित न परिकल्प्यते न 
विकल्प्यते, तन्‍न क्रियते न विठप्यते, नोत्थाप्पते नाध्यवस्थते। तदुच्यते-- 
उपशम इति ॥ 

“शान्तमतिराह--उपशान्त उपशान्त इति भगवन्नुच्यते, कस्योपशमादुपशान्त 
इत्युच्यते ? भगवानाह--आरम्बणतः शान्तमते चित्त ज्वलति। यन्‍त भूय 
आल्म्बनीकरोति तन्‍न ज्वलति, अज्वलन्‌ उपशान्त इत्युच्यते । तद्यथापि नाम 
शान्तमते अग्निरुप[दानतो ज्वलति, अनुवादानतः शाम्यति; एवमेव आलम्ब- 
नतविचित्तं ज्वलति अनालम्बनतः श्ाम्यति । तत्र शान्तमते उपायकुशलोशथ्य॑ 
बोधिसत्त्व: प्रज्ञापारमितापरिशुद्धः आलम्बनसमतां च प्रजानाति, कुशलमूलालम्बनं 
च शमयति” इत्यादि ॥ ६॥ 

(8, 264) अत्राह-यदि बुद्धेभंगबड्िर्नात्मेति देशितम्‌, नानात्मेति, कि 
तहिं देशितमिति ? उच्यते-- 

निवृत्तमभिधातव्यं निवृत्त चित्तगोचरे। 

अनुत्पन्नानिरुद्धा हि निर्वाणमिव घमंता ॥ ७ ७ 

इह यदि किज््चिदभिधातव्यं वस्तु स्थातू, तद्‌ देश्येत । यदा तु अभिधाहलव्य॑ 
निवृत्तम्‌, वाचां विषयो नास्ति, तदा किचिदवि नैव देव्यते वद्धें: । कस्मात्युनरमि- 
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धातव्य॑ नास्तीत्याह--निवृत्ते चित्तगोचरे इति। चित्तस्य गोचर: चित्तगोचर' । 
गोचरो विषयः | आरम्बणमित्यर्थ: । यदि चित्तस्य कश्चिद्‌ गोचर: स्यात्‌, तत्र किश्वि 
न्तिभित्तमध्यारोप्य स्याद्‌ वाचां प्रवृत्ति: । यदा तु चित्तस्य विषय एवानुपपन्‍न:, 
तदा क्‍्व निमित्ताध्यारोपः, येत वाचां प्रवृत्ति: स्थात्‌ ? कस्मात्‌ पुनश्चित्त विषयों 
नास्ति ? इति प्रतिपादयन्नाह --अलुत्पत्ना निरुद्धा हि निर्वाणमिव धर्मता । 

यस्मादनुत्पन्नानिरुद्धा निर्वाणमिव धमंता धमंस्वभाव:ः धमंप्रक्ृतिः व्यवस्था- 
पिता, तस्मान्न तत्र चित्तं प्रवतते । चित्तस्याप्रवुत्ती च कुतो निमित्ताध्यारोपः ! 
तदभावात्‌ कुतो वाचां अवृत्ति:! अतछत्र न किड्चित्‌ बुद्धेभंगवा्द्रिदेशितमिति 
स्थितमविकलम्‌ । अत एवं च वक्ष्यति-- 

“सर्वोपलम्भोपशम: प्रपञचोपशम:ः शिव: | 
न क्वचित्कस्यचित्कश्चिद्ध मो वुद्धेन देशित:” ॥ इति ॥ 
[ म० शा०-२४.२४ |] 

एवं चेतत्‌ ॥ (8.365) 

अथवा अयमन्य: पूर्वपक्षः--यदुक्त 'प्रपञ्च: शून्यतायां निरुध्यते! [ १८.५ ] 
इति, कथं पुनः प्रपञ्चस्य शून्यतायां निरोध इति ? उच्यते; यस्म! न्निवृत्तमभि- 
धातव्यम्‌' इत्यादि पूव॑वद्‌ व्याख्येयम्‌ ॥ 

अथवा यदेतदुक्त प्राक-आध्यात्मिकबाह्मवस्त्वनुपलम्मेन अध्यात्म बहिश्च 
यः सवंदा अहंक़ारममका रपरिक्षय:, इदमत्र तत्त्वमिति। कीदृशं तत्‌ किवत्‌, वक्त 
वा दाक्यते तस्मात्‌ निबृत्तम/भधातव्यं निवुत्ते चित्तगोचरे। 

तत्र 'तत्त्वत:' इति वाक्यशेष: | कि ५न: कारण तत्र तत्त्वे निवृत्तमभिध्गतब्यं 
निवृत्त चित्तगबरे ? इत्याहू--अनुल्लन्नानिरुद्धा हि तिवाणामव धर्मता । 

इति पृवंकमेव व्याख्यानं योज्यम्‌ ॥ अत एवोक्तमायंतथागतगुह्ममृत्रे-(98.266) 

“यां च शान्तमते रात्रि तथागतोब्नुत्तरां सम्यक्सम्बोधिमभिसम्बुद्धः, यां च 
रात्रिमनुपादाय परिनिर्वास्थति, अस्मिन्तन्तरे तथागतैन एकाक्षरमपि नोदाह्वुतम्‌ 
न प्रव्याहतम्‌; न प्रव्याहरिष्यति | कर्थं तहि भगवता सकलसुरासुरनरकिनर+ 
सिद्धविद्याधरो रगप्रभृतिविनेयजनेभ्यो विविधप्रकारेभ्यो धर्मदेशना देशिता ? एक- 
क्षणवागुदाहारेणेव तत्तज्जनमनस्तमोहरणी हुविवबुद्धिनलिनीवनविबोधिनी 
जरामरणसरित्सागर च्छोषिणी कल्पकालानलसप्ताकंरश्मिविसरह्लें पिणी शरदरुण- 
महाण्भा” | इति । 

तदेवं सूत्रे-- 

“यथा यन्त्रकृतं तूर्य॑ बाद्यते पवनेरितम्‌ । 
न चात्र वादकः कश्चिन्तिश्च रन्त्यथ च स्व्॒रा:॥ 
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(8.567) एवं पूब॑सुशुद्धत्वातु स्व॑सत्त्वाशयेरिता | 
वाग्निश्चरति बुद्धस्य न चास्यास्तीह कल्पना ॥ 
प्रतिश्र॒त्कादय: शब्दा नाध्यात्मं न बहिः स्थिता: । 
बागप्येव॑ नरेन्द्रस्य नाध्यात्मं न बहिः स्थिता” ॥ इति । 

तथा-- “देवत चोदनि दुन्दुभि दिव्य कर्मविपाकनिवृत्त मरूणं | 
देव पमत्तविहारिण आत्वा दुन्दुभिघोष पमुड्न्थि नभातो ॥ 
सर्व अनित्य अशाश्वत कामा इत्वर अध्नरु व फेनसभावा: | 
मायमरीचिसमा दकचन्द्रा: सवि भवाः सुपितान्तसभावाः ॥ 
दुन्दुभि वादित शक्रमर्रुज्धः साय संक्रमि धर्मसभायास्‌ । 
धर्मकथां पकरोति मरूणां या कथ शान्‍्त विरागनुकूछा” ॥ 


तथा आर्यसमाधिराजें--- 
बुद्धों यदा भेंष्यति धर्मराज: सर्वाण धर्माण पकाशको मुनिः। 
तृणगुल्मवृक्षौोषधि शैल पव॑त अभाव धर्माण रवो भविष्यति ॥ 
यावन्ति शब्दास्तहि लोकधातौ सर्वे ह्यभावा न हि कश्चि भाव: । 
तावन्तु खो तस्य तथागतस्य स्वरु निश्चरी लोकविनायकस्य”॥ 


(8. 368) इति विस्तरः ॥ [ समाधि० सू० ८.४, ५ ] 
तथा-- 
“एकस्वरान्तु तब लोकहितो नानाधिमुक्ति स्वरु निश्च रति । 
एकेकमन्विममभाषि जिनो ब्रूहि स्मितं प्रकृतकस्य कृते” || इति ॥ 
[ समाधि०सू० १४-८७ | 
अत्रेके परिचोदयन्ति-नास्तिकाविशिष्टा माध्यमिकाः, यस्मात्‌ कुशलाकुशलं 
कर्म कर्तारं च फलं च सव॑ च लोक भावस्वभावशून्यमिति ब्रुवते। नास्तिका 
अपि हि एतन्‍्नास्तीति ब्रुवते | तस्मान्नास्तिकाविशिष्टा माध्यमिका इति ? नैवस्‌, 
कुतः ? प्रतीत्यसमुत्पादवादिनो हि माध्यमिका:, हेतुप्रत्ययान्‌ भ्राप्य प्रतीत्य समुत्प- 
न्नत्वात्‌ सबवंमेव इहलोकपरलोक निःस्वभावं॑ वर्णयन्ति | यथास्वरूपवादिनो नेव 
नास्तिकाः प्रतीत्यसमुत्पन्नत्वाद्‌ भावस्वभावशून्यत्वेन न परलोकाद्यभावं प्रतिपन्ना:। 
कि तहि? ऐहलौकिक वस्तुजातमुपलभ्य स्वभावतः तस्य परलोकादिहा- 
गमनस, इहलोकाच्च परलोकगमन मपश्यन्तः इहलोकोपलब्धपदारथंसदुश- 
पदार्थान्तराउवादं॑ कुवंन्ति । तथापि वस्तुस्वरूपेण अविद्यमानस्थैव ते 
नास्तित्वं प्रतिपन्‍्नाः इत्यमुना तावद्‌ दर्शनेन साम्यमस्तीति चेत्‌ ? न हि | कुतः ? 
संवृत्या माध्यमिकेरस्तित्वेनाभ्युपगमान्न तुल्यता । वस्तुतस्तुल्यतेति चेतू, यद्यपि 
बस्तुतो5सिद्धिस्तुल्या; तथापि प्रतिपत्तुभेदादतुल्यता। यथा हि कृतचोर्य॑ पुरुषमेकः 
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सम्यगपरिज्ञायेव तदमित्रश्नेरितः त॑ मिथ्या व्याचष्टे-चौर्यमनेन कृतमिति, अपरस्तु 

साक्षाद्‌ दृष्ठा दूषयति, यद्यपि वस्तुतो नास्ति भेद: , तथापि परिज्ञातृभे- (8. 369) 

दादेकस्तत्र हक न++ 3 अपरस्तु सत्यवादीति, एकश्च अयहसा च अपुण्येन 

च सम्यक्‌ बुज्यते नापर:, एवमिहापि यथावाद्वि दितवस्तुस्वरूपाणां 

माध्यमिकानां ब्रुवतामवगच्छतां च वस्तुस्वरूपाभेदे5पि नुस्वरूपे- 

नास्तिकेः सह ज्ञानाभिधानयोर्नास्ति साम्यम्‌ । यथैव हि उपेक्षासामान्ये$पि अप्रति- 

संख्याय प्रतिसंख्याय उपेक्षकयोरिव पृथग्जनाहंतो: जात्यन्धचक्षुष्मतोश्व विषम- 
<पि यथास्ति महान्‌ विश्येषः, तथा नास्तिकानां 

माध्यमिकानां च विशेषों भविष्यतीति पूर्वाचार्या:। इत्यलं प्रसंगेन, प्रकृतमेव 

व्याख्यास्याम: ॥ ७॥ 

अत्राह--यद्यपि एवम्‌ 
अनुत्पन्नानिरुद्धा हि निर्वाणमिव धमंता । 

तस्यां च नास्ति वाकचित्तयो: प्रवृत्ति, तथापि नेवासौ अदेश्यमाना शकक्‍्या 
जनेविज्ञातुमिति अवद्यं तस्यामवतारणार्थ विनेयजनानां संवृतिसत्यापेक्षया 
कयाचिद्‌ देशनानुपूर्व्या भवितव्यम्‌, इत्यतः सा कथ्यतामिति ? उच्यते; इयमत्र 
बुद्धानां भगवतां तत्त्वामृतावतारदेशनानुपूर्वी विज्ञेया, यदुत-- 

सर्व तथ्यं न वा तथ्यं तथ्यं चातथ्यमेव च॑ । 
नेवातथ्यं नेव तथ्यमेतद्‌ बुद्धानुशासनम्‌ ॥ ८ ॥ 

तत्र-- (8, 370) 

यद्यद्‌ यस्य प्रियं पूर्व तत्तत्‌ तस्य समाचरेत्‌ । 
न॒हि प्रतिहतः पात्र सद्धमंस्य कथञ्चन ॥ इति । 

तथा च भगवतोक्तमू-- 

“लछोको मया साध विवदति । नाहूं लछोकेन साध विवदामि । यल्लोके5स्ति 
संमतस्‌, तन्ममाप्यस्ति संमतम््‌ । यल्लोके नास्ति संमतम्, ममापि तनन्‍नास्ति 
संमतस्‌” इत्यागमाच्च ॥। 

“ज्ञान्यया भाषया म्लेच्छः शकयो ग्राहयितुँ यथा | 
न लोकिकमृते लोक: शक्यों ग्राहयित तथा ॥” 
[ चतु:ःश०-८.१९ ] 
इत्यादित एव तावड्भूगवता स्वप्रसिद्धपदार्थंभेदस्वरूपविभागश्रवणसंजाता- 
भिलाषस्य विनेयजनस्य यदेतत्‌ स्कन्धधात्वायतनादिकमविद्यातैमिरिके: सत्यतः 
परिकल्पितमुपलब्धम्‌, तदेव तावत्‌ सत्यमित्युपर्वाणतं भगवता तदशंनापेक्षया, 
(8, 37!) आत्मनि लोकस्य गौरवोत्पादनाथंस्‌ । विदितनिरवशेषलोकतवृत्तान्तोथ्यं 
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भगवान्‌ सर्वज्ञः सवेदर्शी, य एवं भवाग्रपय॑न्तस्यथ वायुमण्डलादेराफाशधातुपयंव- 
वरानस्थ भाजनलोकस्य सत्त्वलोकस्पथ च अविपरोतं स्थित्युत्पादप्रलयादिक॑ 
सात्रविचित्रप्रभेद॑ सहेतुकं॑ सफल सास्वादं सादीनवं चोपदिष्टवानिति। तदेव॑ 
भगवति उत्पन्नसर्वज्ञबुद्धिविनेयजनस्य उत्तरकाल तदेव सर्व न वा तथ्यमित्युपदे- 
शितस्‌ | तत्र तथ्यं नाम यस्य अन्यथात्व॑ं नास्ति | विद्यते च प्रतिक्षणविनाशित्वात्‌ 
संस्काराणामन्यथाभावः. तस्मादन्यथाभावसद्भावान्न वा तथ्यम्‌ | वाशब्दः 
चकारार्थो देशनासमुच्चये द्रष्टव्यः | सर्व तथ्यं न वा तथ्यमिति ॥ 


केषाड्चित्‌ सर्वंमेतत्‌ तथ्यं च अतथ्यं चेति देशितस्‌। तत्र बालजनापेक्षया 
स्व॑मेतत्‌ तथ्यम्‌ । आर्यज्ञानापेक्षया तु सर्वमेतन्मृषा, तेरेवमनुपलम्भादिति ॥ 
केषा खझित्त अतिचि राभ्यस्ततत्त्वदर्शनानां किचिन्मात्रानुत्वातावरणतरुमूलानों 
नैबातथ्य॑ नैत्र तथ्यं तदिति “देशितम्‌ । तस्यापि किचिन्मात्रस्यावरणस्य प्रहमणार्थ 
वन्ध्यासुतस्य अवदातश्यामताप्रतिबेधवदुभयमेतत्‌ प्रतिषिद्धम्‌ ॥ 
एतब्च ब॒द्धानां भगवतामनुशासनम्‌--उन्मरार्गादपनीय सम्यड्समार्गप्रतिष्ठापनं 
शासनम्‌ । एवमानुपुर्व्या शासनमनुशासनंस्‌। विनेयजनानुरूप्येण वा शासनमनु- 
शासनम्‌ ॥ 
(8, 372) सर्वाश्चेता देशना बुद्धानां भगवतां महाकरुणोपायज्ञानवतां 
तत्त्वामुतःवता रोपायत्वेन व्यवस्थिता:। न हि तथागताः तत्त्वामृतावतारानुपाय- 
भूतवाक्यमुदाहरन्ति | व्याध्यनुरूपभेषज्योपसंहा रवत्‌ ते विनेयजनानुजिघृक्षया 
यथानुरूपं धर्म देशयन्ति | यथोक्तं शतके--. ' 
“सदसत्सदसच्चेति नोभयं चेति कथ्यते। 
ननु व्याधिवश्ात्‌ पथ्यमौषधं नाम जायते ॥” इति ॥ ८॥ 
[ चतु:ःश०-८.२० ] 
किलक्षणं पुनः तत्‌ तत्त्वं यस्यैता देशना अवताराथ॑मुपदिशन्ते भगवन्तः ? 
उक्तमेतदस्माभि:-- 
''निवृत्तमभिधातव्यं निवृत्ते चित्तगोचरे” | इति । 
यदा चेतदेवस्‌, तदा किमपरं पृच्छयते ! यद्यप्येवम्र, तथापि व्यवहारसत्या- 
नुरोधेन लोकिकतथ्याद्यभ्युपगमवत्‌ तस्यापि समारोपतो लक्षणमुच्यतामिति ? 
तदुच्यते -- 
अपरप्रत्ययं शान्तं प्रपन्लेरप्रपश्चितम्‌ । 
निविकल्पमनानार्थमेतत्‌ तत्त्वस्य लक्षशम्‌ ॥ ९॥ 


(8.373)..तत्न नास्मिन्‌ परप्रत्ययो5स्तीति अपरप्रत्ययम्‌ | परोपदेशागम्यस्‌ । 
स्वयमेवाधिगन्तव्यमित्यर्थ:। यथा हि तैमिरिका वितर्थ केशमशकमक्षिकादिरूप पश्य 


परीक्षा ] अष्टादशं प्रफरणम्‌ १५९ 


न्‍्तो वितिमिरोपदेशेनापि न शक्नुवन्ति केशानां यथावदव स्थित स्वरूपमदर्शनन्यायेत 
अधिगन्तव्यमतैमिरिका इवाधिगन्तुम्र, कि तहिं? अतेमिरिकोपदेशान्मिथ्येत- 
दित्येतावन्मात्रकमेव प्रतिपद्यन्ते ।॥ यदा तु तिमिरोपघात्यविपरीतशून्यतादर्शना- 
ज्नाव्जजितबुद्धिनयना: सन्‍्तः समुत्पन्नतत्त्वज्ञाना भवन्ति, - तदा तत्‌ तत्त्वमन- 
धि मनयोगेन स्वयमधिगच्छन्तीति | एवमपरप्रत्ययं भावानां यत्‌ स्वरूप तत्‌ 
तत्त्वम्‌ । एतच्च श्ञान्तस्वभाव मते मिरिककेश।दर्शनवत्‌ स्वभाववि रहितमित्यर्थ: | 
अत एव तत्‌ प्रपश्न॑ रप्रपश्चितम्‌ | प्रपञ्चों हि वाक्‌, प्रपश्चयति अर्थानिति कृत्वा । 
प्रपञ!्चे रप्रपञ्चितं वाग्भिरव्याहतमित्यर्थ: ॥ 

निविकल्पं च तत्‌। विकल्प: वित्तप्रचार:। तद्रहितत्वात्‌ ततू तत्त्व॑ निवि- 
कल्पम्‌ । यथोक्त॑ सूत्रे--- (8. 374) 

“परमार्थसत्यं कतमत्‌ ? यत्र ज्ञानस्थाप्यप्रचार:ः, कः पुनर्वादोधक्ष राणास्‌” 

इति | एवं निविकल्पम्‌ ॥ 

सानार्थोउस्येति नानार्थ भिन्‍नार्थम्‌, न नानार्थ: अनातार्थम्‌ू, अभिन्‍नार्थ- 
मित्यर्थ: । यथोक्तमार्य सत्यद्व यावता रस्‌ ते-- 

“देवपुत्र आह--कतम: पुनर्मड्जुश्रों: सम्यवप्रयोगः ? मज्ञ श्रीराह -यत्समा 
देवपुत्र परमार्थतस्तथता धर्मंधातुः अत्यन्ताजातिश्च, तत्समानि परमार्थतः पञ्चा- 
नन्‍्तर्याणि, यत्समानि पञ्चानन्तर्याण तत्समानि दृष्टिकृतानि, यत्समानि दृष्टि- 
कृतानि तत्समाः पृथर्जनधर्माः, यत्समाः पृथग्जनधर्मा: तत्समाः शेक्षधर्मा:, यत्समा: 
शैक्षधर्मा: तत्समा अशीक्षघर्मा:, यत्समा अशैक्षधर्मा: तत्समाः सम्यक्नसंब॒द्धधर्माः, 
यत्समा: सम्यक्संबुद्धधर्मा: तल्सम॑ निर्वाणम्‌, यत्समं तिर्वा्ं तत्समः संसा रः, यत्सम: 
संसार: तत्समः परमार्थतः संक्लेशः, यत्समः परमार्थतः संक्छेश: तत्समं परमार्थतो 
व्यवदानम्‌, यत्समं परमार्थतों व्यवदानं तत्समाः परमार्थतः सर्वधर्मा:। एवं 
परमार्थतः सर्वधमंसमताप्रयुक्तो देवपुत्र भिक्षुः सम्यवप्रयुक्त इत्युच्यते ॥ 

“देवपुत्र आह--कतमया पुनर्मझ्ुश्री: समतया यावत्‌ परमार्थतो यत्समं 
व्यवदानं तत्समाः सर्वधधर्मा: परमार्थत इति ? मज्जुश्री _ह--परमार्थंतः सर्ब॑- 
धर्मानुत्पादसमतया परमाथ्थंतः सवंबर्मात्यन्ताजातिसमतया परमार्थतः समा: 
सवंधर्मा:। तत्‌ कस्माद्धेतो: ? परमार्थतो निर्वाणानानाकरणा हि (8. 375) 
देवपुत्र सवर्मा अत्यन्तनिरुत्पदतामुपादाय | तद्यथापि नाम, देवपुत्र, य»च 
मुज्भाजनस्थाभ्यन्तरमाकाशस्‌, यच्च र॒त्नभाजनस्याकाशस्‌, आकाशधातुरेव एष:। 
तत्‌ परमार्थतो न किज्विन्नानाकरणस्‌ । एवमेव देवपुत्र यः संक्लेशः स परमार्थ- 
तोत्त्यन्तानुत्पादता । यदपि व्यवदानं॑ तदपि परमार्थतोध्त्यन्तानुत्यादता । 
संसारो5पि परमार्थतोव्त्यन्तानुत्पादता । यावन्निर्वाणमपि परमाथथंतोश्त्यन्ता- 
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न॒ुत्पादता । नात्र किड्च्चित्‌ परमार्थतो नानाकरणम्‌ | तत्‌ कस्माद्धेतो: ? परमार्थ- 
तोध्त्यन्तानुत्पादत्वात्‌ स्वंधर्माणास््‌” इति । 
तदेवमनानार्थता तत्त्वस्य लक्षण बेदितव्यम्तू, शून्यतेकरसत्वात्‌ । उत्तरोत्तर- 
व्याख्यानं चात्र वेदितव्यम्‌ ॥ ९ ॥ 
एवं तावदार्याणां जातिजरामरणसंसारपरिक्षयाय कृतकार्याणां तत्त्वलक्षणम्‌। 
लौकिक॑ तु तत्त्वलक्षणमधिकृत्योच्यते-- 
प्रतीत्य (यद्यद्‌ भवति न हि तावत्‌ तदेव ततु। 
न चान्यवषि तत्तस्मान्नोच्छिन्न नापि शाइवतम्‌ ॥ १०७ 
(9. 376) यत्‌ कारण प्रतीत्य यत्‌ कार्यमुत्पद्यते, तद्यथा शालिबीजं प्रतीत्य 
पृथिव्यांदिसामग्रीं च शाल्यड्भूर उपजायते, न हि तावत्‌ तदेव तदिति शक्यते 
वक्तुम्‌ | नेव यदेव बीज॑ स एव अद्भूर:; जन्यजनकयोरेकत्वप्रसद्भातू । ततदच 
पितापुत्रयो रपि एकत्वं स्थात्‌। अनन्यत्वाच्च अड्भूरावस्थायामड्भू रद्दी जग्रहणमपि 
स्यात्‌, बीजवच्च अद्धूरस्थापि ग्रहणं स्थात्‌ । नित्यत्वं चेव॑ बीजस्य स्यात्‌, 
अविनाशाभ्युपगमात्‌ । ततश्च शाइबतवादप्रसद्भान्महादोषराशि: स्यात्‌, कमं- 
फलाद्यभावप्रसज़ात्‌ । एवं तावद्‌ यदेव बीजं स एव अद्भूर इति न युज्यते । 
न चान्यदपि तत्तस्मात्‌4 नापि बीजादडूरस्यान्यत्वम्‌, बीजमन्तरेणापि अद्भूरो- 
दयप्रस ड्भात्‌ । 
“यद्यन्यदन्यदन्यस्मादन्यस्मादप्युते भवेत्‌ | [ म० शा०--१६.६ 
इति वचनादड्भूरावस्थाने४पि बीजानुच्छेदप्रसद्भात्‌ ततश्च सत्कार्यवाददोष: 
स्यात्‌ । यतदचेवं यत्‌ कारणं प्रतीत्य यत्‌ कार्य॑मुत्पय्यते, नेव तत्‌ कारण कार्य 
भवति, न च तस्मात्‌ कारणात्‌ तत्‌ का्य॑मन्यत्‌ । तस्मान्न कारणमुच्छिन्नं नापि 
शाइवतमिति शक्यते व्यवस्थापयितुम्‌ ! 
यथोक्तमार्यदेवपादै:--- 
“ब्रस्मात्‌ प्रवर्तते भावस्तेनोच्छेदों न जायते । 
यस्मान्निवर्तते भावस्तेन नित्यो न जायते'” || इति [चतु:ःश०-१०.,२५] 
उक्तं च आर्यकलितबिस्तरसूत्रे--- 
(8. 377) “बीजस्य सतो यथाडूरो न च यो बीजस चेव अद्भूरो। 
न च अन्यु.ततो न चेव तदेवमनुज्छेद अशाइवत धमंता” ॥ 
[ ललितवि८--१३.१०२ | 
इति ॥ १० ॥ 
तदेवं यथोपर्वाणतेन न्‍्यायेन-- 
अनेकार्थंभनाना थंमू अनुच्छेदमशाइवतम्‌ । 
एतत्तल्‍लोकनाथानां बुद्धानां शासनाम्ृतम्‌ ॥ ११ 0 
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महाकरुणोपायमहामेघपटलनिरन्तराव च्छादिताकाशधातुपर्यन्तविड्मण्डलाना 
रागादिक्लेशगणसमुदाचारातिती4णतरादित्यमण्डलोपतापितजगज्जातिजरामरण - 
दुःखदहनसन्तापोपशमतत्पराणां सतताविरतयथानुरूपचरितप्रतिपक्षसद्धमंदेशना- 
मतधारापातैः यथानुरूपविनेयजनकुशलमूलस्यौषधिफलफुल्ललतोत् उन्‍्नातिवुद्धथनु- 
जिधुक्षूणां सद्धर्मामृतमहावप॑वर्धिणां सम्यक्सम्बुद्धमहानागानाम त्राणालौकिकत्राणा- 
नामनाथनाथनां सकललोकताथानामेतत्‌ तत्सद्धर्मामृतं सकलत्रैधातुकभवद॒ु:सज्षय- 
स्‍्वणाव॑  यथोपवर्णितित न्‍्यायेन एकत्वान्यत्वरहित॑ शाश्रतोच्छेदवादविगतं॑ च 
विज्ञेयम | एतद्धर्मतत्त्वामृतप्रतिपन्‍नानां. श्रावकाणां श्रुतचिन्ताभावनाक्रमात्‌ 
प्रवर्तमानानां शीलसमाधिप्रज्ञात्मकस्कन्धत्रयामृतरसस्प्र उपयोगान्तियतमेव जरा- 
मरणक्षयस्वभावनिर्वाणाधिगमो भवति । अथापि कथंचिदिह अपरिपक्वकुशलमूल- 
तया श्रत्वाप्येतत्‌ सद्धर्मामृतसु, दृष्ट एवं धर्में न मोक्षमासादयन्ति, (8.378) 
तथापि जन्म।न्तरे5प अवश्यमेषां पूर्वहेतुबलादेव तियता सिद्धि: संपद्यते । यथोक्त 
दातकें-- 


“हह यद्यपि तत्त्वज्ञो निर्वाणं नाधिगच्छति | 
प्राप्नोत्ययत्नतो5वश्यं पुनर्जन्मनि कमंवत्‌” ॥ इति ॥ ११॥ 
अथापि कथच्चितु - [ चतु:श० ८.२२ ] 


सस्बुद्धानामनुत्पादे क्रावकाणां पुन: क्षये । 

सति, आयंमार्गोपदेशककल्याणमित्रप्रत्ययवैकल्यात्‌ न स्थात्‌ धर्मंतत्त्वामृता- 
धिगम:, तथापि पृर्व॑जन्मान्तरधमंतत्त्वश्रवणहेतुबलादेव ऐहलौकिकोपदेशनि रपेक्षा- 
णामपि प्रविवेकसेवाम।त्रोपनतप्रत्ययानां स्वायम्भुव॑ं 

शान प्रत्येकबुद्धानामसंसर्गात्‌ प्रवतंते ॥ १२ ७ 

कायचेतसो: प्रविवेको5संसगं:, कल्याणमित्रापर्येषणं वा। तस्मादसंसर्गाद्धेतो: 
प्रत्येकबृद्धानामसंबुद्धकेडपि काले यस्माद्‌ भवत्येव धमंतत्त्वाधिगम:, ( 8.379 ) 
तस्मादवन्ध्या सिद्धिरस्य संबुद्धमहावेद्यराजप्रणीतस्य सद्धर्मतत्त्वामृतभेषज्यस्येति 
विज्ञेयम्‌ | यतश्व एतदेवमस्‌, अतो5हंति प्राज्ञः प्राणानपि परित्यज्य सद्धर्मतत्त्वं 
पर्येषितुमिति | यथोक्त भगवता आर्याश्साह॒ल्लिकायां भगवत्याम्‌-- 

“कथं च भगवन्‌ सदाप्ररुदितिन बोधिसत्त्वेन महासत्त्वेन इयं प्रज्ञापारमिता 
पर्येषिता ? एवमुक्तो भगवानायुष्मन्तं सुभूति स्थविरमेतदवोचत्‌-सदाप्ररुदितेन 
बोधिसत्वेन महासत्तवेन पूर्व प्रज्ञापारमितां पर्येषमाणेन का्ये$र्नाथकेन जीवित- 
निरपेक्षेण लाभसत्कारुछोकेष्वनिश्रितेन पर्येषमाणेन पर्येषिता | तेन प्रज्ञापारमितां- 
पर्यधमाणेन अरण्यगतेत अन्‍्तरीक्षान्निर्घोष: श्रुतो$भूतू-गच्छ कुलपुत्र पूव॑स्यां 
दिशि। तत्र प्रज्ञापारमितां श्रोष्यसि | तथा च गच्छ यथा न कायक्लमथमनसि- 

म० शा० : ११ 
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कारम्त्पादयसि, न॒स्त्यानमिद्ध मनसिकारमृत्पादयसि, न भोजनमनसिकार- 
मुत्पाद्यास, यावत्‌ मा क्वचिच्चित्तं प्रणिधा अध्यात्मं वा बहिर्धावा। मा च 
कुलपुत्र, वामेनावलोकयन्‌ गा:, मा दक्षिणेन, मा पूर्वेण, मा पश्चिमेन, मा उत्तरेण, 
मा ऊध्व म। अधः, मा च अनुविदिशमवलोकयन्‌ गा:। तथा च कूलपुन्न 
(8 380)गच्छ यथा नात्मतो न सत्कायतश्चलसि न रूपतो न वेदनातो न संज्ञातो 
न विज्ञानतश्वलसि । यो हि अतश्चलूति स वितिष्ठते | कुतो वितिष्ठते ? बुद्धघर्मेभ्यो 
वर्तिष्ठते | यो बुद्धधर्मेंभ्यो वितिष्ठते, स संसारे चरति। यः संसारे चरति, 
स श्रज्ञापारमितायां न चरति, न च तामनुप्राप्नोति” ६ति ॥ [ अष्टसाह ०-४८१ ] 
“यावन्मारेण पापीयसा उदकेब्न्तर्धापिते अथास्येतदभूतृ-यन्न्‍्वहमात्मन: 
कायं विदृध्वा इमं पृथिवीप्रदेशं रुधिरेण सिज्चेयम्‌ | तत्कस्य हेतो: ? अयं 
पृथिवीप्रदेश उद्धतरजस्क:, मा रजोधातुरितो धर्मोदगतस्य बोधिसच्त्वस्य म हा- 
सत्त्वस्य शरीरे निपतेत्‌। किमहमात्मभावेन करिष्यामि अवश्यं भेदनधरमिणा ? वर 
खलु पुनर्मम एवंरूपया क्रियया आत्मभावस्य विनाश: कृतो भवेत्‌, न त्वेवं निःसा- 
मथ्यक्रियया । बहूनि च मम आत्मभावसहस्राणि कामहेतो: कामनिदानं भिन्‍्तानि 
पुत्र: पुनः संसारे संप्तरतः, न पुनरेवम्भूतेषु स्थानेषु | अथ खलु सदाप्ररुदितो 
बोधिसत्त्वो महासत्त्वः तीक्षणं श्र गृहीत्दा समन्तादात्मानं विदृध्वा समन्ततस्तं 
पृथिवीप्रदेशं स्वकेन रुधिरेणासिज्चत्‌” इत्यादि |... [ अश्सांह०-५२२ ] 
(8.38)) “अथ खल्‌ सदाप्ररुदितो बोधिसत्त्वों महासत्त्वः सह॒दर्शनादेव 
धर्मोद्गतस्य बोधिसत्त्वस्य महासत्त्वस्य एवंरूपं सुखं प्रत्यक्भत--तद्यथापि नाम 
प्रथमध्यानसमापन्नस्य भिक्षोरेकाग्रमनसिकारस्य भिक्षो:। तत्रेयं धर्मोद्गतस्य 
बोधिसत्त्वस्य महासत्त्वस्य प्रज्ञापा रमितादेशना यदुत सर्वधर्मसमतया प्रज्ञापारमिता- 
समता, सर्वत्रमंविविक्ततया प्रज्ञापारमिताविविक्तता, सर्वधर्माचलतया प्रज्ञापार- 
मिताचलता, स्वंधर्मामननतया प्रज्ञापारमितामननता, सब्वंधर्मास्तम्भिततया 
प्रज्ञापारमितास्तम्भितता, सवंधर्मैकरसतया प्रज्ञापारमितैकरसता, सवंधर्मापयन्त- 
तया प्रज्ञापारमितापर्यन्तता, सर्वंधर्मानुत्पादतया प्रज्ञापारमितानुत्पादता, सर्वंधर्मा- 
निरोधतया प्रज्ञापारमितानिरोधता, गगनापयंन्ततया प्रज्ञापारमितापयंन्‍्तता, 
यावत्‌ सर्वंधर्मासंभेदनतया प्रज्ञापारमितासंभेदनता, सर्वधर्मानुपलब्धितया प्रज्ञा- 
पारमितानुपलब्धिता, स्वर्माभिभावनासमतपा प्रज्ञापारमिताभिभावनासमता, 


स्॒धर्मानिश्चेष्टतया प्रज्ञापारमितानिस्चेष्टता, सवंधर्माचिन्त्थतया प्रज्ञापारमिता- 
चिन्त्यता वेदितव्या” इति ॥ [ अष्टसाह ०-४२४ ] 


इत्याचार्यचन्द्रकी तिपादो परचितायां प्रसन्‍नपदायां मध्यमकवृत्तो 


आत्मपरीक्षा नाम अष्टादशं प्रकरणम्‌ ॥ 
के 


१४६, कालपरीक्षा 
( एकोनविशं प्रकरणम्‌ ) 


अत्राह--विद्यत एव भावानां स्वभाव:, कालत्रयविज्ञम्तिहेतुत्वात्‌ । (8. 382) 
इह् अतीतानागतप्रत्युत्सस्तास्त्रयः काछा भगव॒ता उपदिष्टा:। ते च भावाश्रया: । 
यस्मादुत्वन्नो निरुद्धो हि भावस्वभाव: अतोत इति व्यपदिश्यते, उत्पन्नो5निरुद्धो 
हि वर्तमानः, अलब्धात्मभावो3इतागत इति। एवं भावस्वभावनिबन्धनास्त्रयः 
काला उपदिष्टा: | ते च सन्ति | तस्मात्‌ तन्निबन्धनो5पि भावस्वभावोःस्तीति ? 
उच्यते; स्थात्‌ कालत्रयप्रज्ञप्तिहेतुर्भावस्वभावः, यदि कालत्रयमेव भवदभिमतं 
भवेत्‌ | न त्वस्ति | यथा च नास्ति, तथा प्रतिपादयन्नाहु-- 


प्रत्युत्पन्नोइनागतश्च॒ यद्यतीतमपेक्ष्य हि। 
प्रत्युत्पन्नोषनागतग्थ कालेघतीते भविष्यत;॥ १ ॥ 


इह तावत्‌ यदि वतंमानानागतौ स्थाताम््‌, तावपेक्ष्य अतीत काल भवेताम्‌ ? 
अनपेक्ष्य वा ? तत्र यदि अतीतमपेक्ष्य सिध्येते, तथा नियतमतीते काले भविष्यतः। 
यस्मात्‌, यस्य हि यत्र असत्त्वमू, तत्‌ तेन नापेक्ष्यते। तद्यथा--वन्ध्या स्त्री स्व- 
तनयेन, गगनमालतीलता स्वकुसुमेन, सिकता स्वतेलेन | अविद्यमानमप्यन्धकारं 
प्रदोपेन, प्रदोपोषपि अन्धकारेण प्रतिद्नन्द्ित्विन अपेक्ष्यते इति चेत्‌ ? नैतदेवस; 
अस्यापि साध्यसमत्वात्‌ । तदत्र यदि अतीते काले वतंमानानागतौ कालौ इष्येते, 
अपेक्षासिद्धचर्थमेवं सति अतीते काले विद्यमानत्वात्‌ अतोतकालात्मवत्‌ तयोरप्य- 
तीतत्व॑ स्थातु। ततश्च अतीतो5$पि न स्थात्‌ १ यस्मात्‌ (8. 383) 
वर्तमानावस्थातिक्रान्तो हि अतीत: असम्प्राप्त: अनागत इति स्यात्‌ | यदा तु 
वर्तमातानागतयोरसम्भव एवं, तदा कृतः कस्यचिदतीतत्वं स्यात्‌ ! इत्यतः 
अतोतो5पि न स्थात्‌ ॥ १ ॥ 

अथ यथोक्तदोषपरिजिहीषंया-- 


प्रत्युत्पल्नोइनागतश्च॒न॒स्तस्तत्र पुनयंदि। 
प्रत्युत्पन्नोइनागतश्व॒ स्थातां कथसपेक्ष्य तम्‌ ॥ २७ 
तत्र अतीते काले यदि 'वतंमानावागतौ कालौ न स्त:' इति परिकल्प्यते, 
एवमपि ततन्र अविद्यमानत्वात्‌ गगनेन्दीवरवन्नास्त्यपेक्षा ॥ २॥ 
अथापि स्यात्‌--कालवादिलां विद्यते एव काल:, तत्र किमपेक्षया प्रयोजन- 
मिति ? उच्यते; एवमपि-- ४ 


१६४ मध्यमकशणास्‍्त्रे [ काल- 


अनपेक्ष्य पुनः सिद्धिर्नातीत॑ विद्यते तयोः। 
प्रत्युत्पश्नोइनागतश्व तस्मात्‌ कालो न विद्यते ॥ ३४७ 
प्रत्युत्पन्नानागतयो रसत्त्वम्ू, अतीतानपेक्षत्वातू, खरविषाणवत्‌ | यतद्चेवम्, 
प्रत्युत्पन्नोइनागतशच तस्मात्कालो न विद्यते इति विज्ञेयम्‌ ॥ ३ ॥ 
यदा चेवम्‌ अतीतमपेक्ष्य वा अनपेक्ष्य वा प्रत्युत्पन्तानागतयोर्नास्ति सिद्धि:, 
एवं प्रत्युत्पन्तापेक्षया वा अनपेक्षया वा अतीतानागतयोः अनागतापेक्षया वा 
(8. 384) अनपेक्षया वा प्रत्युत्पन्नाती तयो: असिद्धौ इष्प्रमाणायां तेनैव प्रत्युत्प- 
न्‍नागतयो रतीतापेक्षया वा अनपेक्षया वा असिद्धिक्रमेण दूषणसाम्यमतिदिशन्नाह-- 


एतेनेवावशिष्टो द्वौ क्रमेण परिदतंको। 
उत्तमाधममध्यादीनेकत्वादीं श्र लक्षयेत्‌ ॥॥ ४ 0 
कर्थं कृत्वा ? 
यद्यतीतो5नागतइच प्रत्युत्पन्नमपेक्ष्य हि। 
कालो5तीतो$नागतइच प्रत्युत्पन्ने भविष्यतः ॥ 
कालो5तीतो5नागतश्च न स्तस्तत्र पुनर्य॑दि । 
कालो5तीतोश्नागतश्च स्यातां कथमपेक्ष्य तम्‌ ॥ 
अनपेक्ष्य पुनः सिद्धिन॑ जात॑ विद्यते तयो: । 
तेनातीतो5नागतशच कालो नाम न विद्यते ॥ 
एष तावदेक: कालपरिवततं: | 
अतीतो वर्तमानर्च यद्यजातमपेक्ष्य हि। 
अतीतो वतंमानश्च कालेश्जाते भविष्यतः ॥ 
अतोतो वतंमानश्च न॒स्तस्तत्र पुनय॑दि। 
अतीतो- वत॑मानइच स्यातां कथमपेक्ष्य तम ॥ 
अनपेक्ष्य पुन: सिद्धिर्नाजातं विद्यते तयो: । 
अतीतो वतंमानइच तस्मात्‌ कालो न विद्यते ॥ 
(8. 385) एप: द्वितीय: कालपरिवर्त: । इति व्याख्यानकारिका | इति एवं 
द्वौ कालपरिवर्ती बोद्धव्यौ ॥ 
यतश्च एवं विचारणे कालत्रयं नास्ति, तस्मात्‌ कालो न विद्यते, काला- 
भावाच्च भावस:ड्भावो5पि नास्ति इति सिद्ध ।। 
यथा चेतत्‌ कालत्रयं विचारितम्‌, एव उत्त माधममध्यादीनेकत्वादी भर 
लक्षयेत्‌ । 
उत्तमाधममध्यमात्‌ इति आदिदाब्देन कुशलाक॒शलछाब्याक्ृतानि, रत्पादस्थि- 
तिभड्भ्ा:, पूर्वान्तापरान्तमध्यान्ताः, कामरूपारूप्यधातव:, शैक्षादोक्षनेवशेक्षनेवा- 


परोक्षां ] एकोनविशं प्रकरणम १६५ 


शैक्षादयो यावन्तः पदार्था: त्रिपदार्थसम्बन्धव्यवस्थिताः, ते सर्वे गृह्यन्ते । 
एकत्वादींब्च इत्यनेन आदिशब्देन द्वित्वबहुत्वयोग्रंहणात्‌ तें एवं उत्तमादयः 
एकत्वादयश्च कालत्रयव्याख्यानेन व्याख्याता वेदितव्या: ॥ ४॥ 
अत्राह-विद्यत एव काल: परिमाणवत्त्वात्‌ । इढ यन्नास्ति, न तस्य परि- 
माणवत्त्वं विद्यते, तद्यथा खरविषाणस्य। अस्ति च कालस्य परिमाणवरत्त्वं क्षणलव- 
मुहतंदिवसरात्र्यहो रात्रपक्षमाससंवत्सरादिभेदेन । तस्मात्‌, परिमाणवत्त्वाद्‌ विद्यत 
शव काल इति ? उच्यते; यदि कालो नाम कश्चित्‌ स्यात्‌, स्यात्तस्य परिमाण- 
वत्त्वम्‌ | न त्वस्ति | यस्मात्‌-- 
नास्थितो गृह्मते काल: स्थित: कालो न विद्यते । 
यो गह्मेताएह्ीतश्व॒ काल: प्रज्ञप्पते कथम्‌ ॥ ५॥ 
इह यदि कालो नाम कद्चिदवस्थित: क्षणादिव्यतिरिक्तः स्यात्‌, स क्षणा- 
दिशिः परिमाणवत्त्वाद्‌ गृह्त । न तु अवस्थित: कूटस्थः कश्चित्‌ कालो नाम 
अस्ति, यः क्षणादिभिगह्येत | तदेवं नास्थितो गृह्मते कालः, अस्थित- (8. 38 6) 
त्वान्त गुद्यते इत्यर्थ: ॥ 
अथापि स्थात्‌--नित्य एव अवस्थितस्वभावः कालो नाम अस्ति, क्षणादिभिर- 
भिव्यज्यते | तथाहि-- 
“कालः पंचति भूतानि काल: संहरते प्रजा: । 
काल: सुप्तेषु जाति कालो हि दुरतिक्रम:” ॥ इति ॥ 
यदचेवंलक्षण: सो:वस्थितस्वभावो5स्तीति ? उच्यते; एवमपि स्थित: कालो 
न विद्यते यः क्षणादिभिरभिव्यज्यमानो गृह्मेत । कस्मात्‌ पुनः स्थित: कालो 
नास्तीति चेत्‌ ? क्षणादिव्यतिरेकरेणागृह्ममाणत्वातु ॥ 
अपि च--अयं काल: संस्क्रृतस्वभावः सन्‌ अध्तीति? असंस्कृतस्वभावो वा ? 
उभयं च संस्कृतपरीक्षायां प्रतिषिद्धम्‌ 
“उलादस्थितिभड्भानामसिद्धौ नास्ति संस्कृतस । 
संस्कृतस्थाप्यसिद्धौं च कथं सेत्स्यत्यसंस्कृतम्‌” || [ म० शा० ७-३३ ] 
इत्यनेन । तदेव॑ नास्ति व्यवस्थित: काल:, यो गृह्य त। यझ्च इदानीं कालो 
न गद्यते अस्थितत्वादविद्यमानस्वरूपत्वात्‌, सो5गृह्मय माण: सन्‌ कथं क्षणादिभि: 
अज्ञपयितु भावतः पायंत इत्याह--अगृदीतश्च॒ काल: श्रज्ञप्यते (8, 387) 
कथमिति | तस्मान्नास्त्येव काल: ॥ ५ ॥। 
अत्राह--सत्य॑ नास्ति नित्य: काछो नाम कश्चिद्‌ रूपादिव्यतिरिक्तः स्वभाव- 
सिद्ध:, कि तहिं ? रूपादीनेव स संस्कारानुपादाय प्रज्ञप्त: काल: क्षणादिवाच्यों 
भवत्ति, तस्माददोष इति ? उच्यचते; एवमपि-- 


१६६ मध्यमकशा स्त्रे [ कारूपरीक्षा 


भाव प्रतीत्य कालइ्चेत्‌ कालो भावादुते कुतः | 
यद्येवं भावं प्रतीत्य काछो भवतीति भवता व्यवस्थाप्यते, यदा खल॒ भावों 
नास्ति, तदा नियत तद्वेतुको5पि कालो नास्तीति प्रतिपादयन्नाहु-- 
न च कश्थन मावोइस्ति, 
इति पूर्व विस्तरेण श्रतिपादितत्वाद, वक्ष्यमाणप्रतिषेधाच्च | यदा चेवं न 
कदिचिड्भधावो5स्ति भावतः, तदा-- 
कुत: कालो भविध्यति ! ॥ ६ ॥ 
कालाभावाज्च न सन्ति क्षणलवम॒हूर्तादय: कालभेदा: तत्परिणामभूता:, 
इत्यत: कुतः परिणामवर्त्रेन कालसिद्धिभंविष्यति ! तस्मान्नास्त्येव भावानां 
स्वभाव इति | उक्त हि भगवता आयहस्तिकक्ष्यसूत्रे-- 
(8. 388) “यदि कोचि धर्माण भवेत्‌ स्वभाव: तत्रेव गच्छेय जिनः सश्रावको । 
कूटस्थधर्माण सिया न निवृंती न निष्प्रपश्नो भवि जातु पण्डित:” ॥ इति 
तथा-- 
“बुद्धसहल्शता य अतीता धमंसहस्रशतानि भणित्वा। 
नेव च धर्म न चाक्षर क्षीणा नास्ति संमुख़ूबु तेन अक्षीणा” ॥ इति-। 
[#समाधि०सू०---२७-२२ ] 
तथा-- 

“उत्पादकाले हि तथागतस्य मेत्रेयनामा त्विह यो भविष्यति। 
भविष्यतीयं कनकावृता मही तस्या इदानीं कुत आगमोञ्सौ ॥ 
उल्लापना: कामगुणा हि पञ्च विश्रामणा मोहन मोषधमिण: । 
मध्याह्नकाले हि यथेव ग्रोष्मे जल मरीच्यां हि तथेव कामा: ॥ 

(8, 989) एकेन कल्पेन भवेद्धि लोको, आकाशभूतो गगनस्वभावों । 
दाह विनाशं च पयान्ति भीरवः कुत आगमः कुत्र गतिश्च तेषास्‌” || इति |। 
तथथथा-- 


“पड"्चेमानि भिक्षव: संज्ञामात्र प्रतिज्ञामात्र॑ व्यवहारमात्रं संवृतिमात्र॑ यदुत 
अतीतोउध्वा अनागतो<ध्वा आकाइं निर्वाणं पुदूगलइब” इति ॥ ६॥ 


इत्याचायंचन्द्रकी तिपादोपर चितायां प्रसन्‍नपदायां मध्यमकव॒त्तो 
कालपरीक्षा नाम एकोनविंशं प्रकरणम्‌ ।। 


२०, सामग्रीपरीक्षा 
( विश प्रकरणम ) 


अत्राह--विद्यते काल:, फडप्रवुत्ती सहकारिकारणभावात्‌ | यो (8390) 
नास्ति, नासो सहकारिकारणभावेन प्रतिपद्मते, वन्ध्यातनयवत्‌ । तस्मादस्ति 
काल:, सहकारिका रणभावात्‌ | इह बीजावनिसलिलज्वलनपवनगगनाभिधानहेतु- 
प्रत्ययसामग्रीं श्रतीत्य अबमद्भुर उपजायमान:, सत्यामपि बीजादिश्रत्ययसामग्र्याम, 
ऋतुविशेषासन्निधानान्तोपजायते । यथा च॑ बाह्येषु, एवमाध्यात्मिकेष्वरपि | 
यथोक्त भगवता-- 

“न्॒प्रणश्यन्ति कर्माणि कल्पक्रोटिशतैरवि | 
सामग्रीं प्राप्य कार च फलन्ति खल देहिनाम” ॥ इति। 

यस्माच्च एवमस्ति कालापेक्षा, तस्मादस्त्यसौं कालो नाम, यः अड्भूरादिप्रवृत्तो 
सहकारिकारणं भवतीति ? उच्यते; स्यात्‌ सहकारिकारणता कालस्य, यदि 
अच्कू रादिफलस्य प्रवृत्तिरिव स्यात्‌ ! न त्वस्ति। कथं कृत्वा ? इह (8, 39) 
बीजादिद्देतुप्रत्ययसामग्रीतो5ड्भूरादिफलोदये परिकल्प्यमाने व्यवस्थितस्थ॒ वा 
फलस्य सामग्रूयां सत्यां तत उत्पाद: परिकल्प्येत ? अव्यवस्थितस्य वा? कि 
चातः ? यदि तावदू व्यवस्थितस्य परिकल्प्यते, तन्‍त युज्यते इति प्रतिपादयन्नाह- 

हेतोश्व प्रत्ययानां च सामग्या जायते यदि। 
फलब्नस्ति च सामग्र्यां सामग्या जायते कथम्‌ ॥ १ ४ 


यदि हेतुप्रत्ययसामग्रां त्वन्मतेन फलमस्ति; ननु एवं सति यस्मात्‌ सामग्र्या- 
मस्ति कथ॑ तग्ा तज्जन्यते ? न हि कुण्डे दधि विद्यमान कुण्डेन जन्यते। अपि 
च--यह्विद्यते तन्तिष्पन्तत्वात्‌ निष्पन्नयुरोवस्ि य्रतघटवत्‌ न॒ पुनर्जन्मावेक्षते । 
अभिव्यक्ति: स्थौल्य॑ वा सूक्ष्मात्मना विद्यमानस्थ क्रियत इति चेत्‌ ? तस्यापषि 
पक्षस्थ पूृर्व॑मेव - 
“आगच्ठत्यन्यतो नाग्निरिन्बनेडग्निन॑ विद्यते” 
इत्यत्रोक्तमुत्तरम्‌ | १ ॥ 


अथ नास्त्येव सामग्यां फलमिति परिकल्प्यते, एतदपि नोपपद्ते ड्ति 
प्रतिपादयन्नाह-- 


हेतोश्च प्रत्ययानां च सामस््या जायते यदि। 
फल नास्ति च सामग््यां सामग्या जायते कथम्‌ ॥ २७ 


| [ मण्शा०-१०,१३ ] 


१६८ मध्यमकशणारस्त्रे [ सामग्री- 


( 9, 3992) यदि हेतोश्च प्रत्ययानां च सामशग्यां नास्ति तत्फलसमू, कर्थ॑ 
तह हेतुप्रत्ययसामग्रया फर्क जन्यते ? तत्र अविद्यमानत्वात्‌ सिकताभिरिव 
तेलस्‌ । अत एवं असम्भावयन्नाह--फरलं न्ास्ति च सामग्र॒यां सामग्रया जायते कथम्‌ । 
न तत्फलं सामग्रीतो जायते इत्यभिप्रायः ॥ २॥ 
क्रिड्चान्चत्‌ू-- 
हेतोश्व प्रत्ययानां च सामग्पामस्ति चेत्‌ फलम्‌ । 
गृुह्त ननु साभग्र्यां सामग्र्यां चन गृहचते ॥ ३ ॥ 


यद्‌ यत्र अस्ति, ततु तत्र गुह्यते, तद्यथा--क्रुण्डे दधि। यच्च यत्र नास्ति 
न तत्तत्र गुद्यते, तद्य4।+--सिक्रतासु तेलसू, मण्डूकजटायां शिरोमणि: ॥ 


अथ स्थातुृ-विद्यमाना अपि पदार्था: अतिसीक्ष्म्यातु, अतिसन्निकर्षातु, 
अतिविप्रकर्षात्‌, इन्द्रियोफ्घातात्‌, मूर्तिवद्द्रव्यव्यवधानात्‌, मूत्य॑न्तर्धा नातू, मनी$न- 
वस्थातातु, परमाणुत्रत्‌ अक्षिस्थाञुजनशलाकावत्‌ आदित्यगतिवत्‌ तैमिरिकंकेक- 
केशवत्‌ अन्धबधि रादिरूपशब्द।दिवत्‌ कुड्यादिव्यवहितघटादिवत्‌ सिद्धदेवपिशाचा- 
दिशरी रवत्‌ विषयाल्तरव्यापुतस्प विषयान्तरवन्त गृुछ्मते इति चेत्‌ ? कि खलु 
एषामगुह्यमाणानामस्तित्वे लिड्मू, येत एषामस्तित्वे सति अनुपलब्धिरिति 
( 8. 393 ) स्यथात्‌ ! अनुमानोपमानागमेग्रंहणादेषामस्तित्वमिति चेतू ? न र्तहि 
तेषामनुपलब्धिरिति वक्तव्यम्‌, अनुमानादिभिरुपलम्यमानत्वात्‌ | यद्‌ रूपीन्द्रिय- 
ग्राह्मयं तद्‌ एमिः कारणेविद्यमानमपि सन्त गुद्यते, इति चेतु ? उच्यते; किमस्मा- 
भिरेवमुक्तम्‌-रूपीन्द्रियेविद्यमानं सद्‌ गुह्मेतेति ! कि तहि ? सामान्येनेव यद्‌ 
ब्रूम:--गृह्मेत ननु सामग्र्यामिति ॥ 


अथापि मन्यसैे--यद्‌ यत्र नास्ति, न तत्‌ तस्मादुत्पद्यते, सिक्रताभ्यस्तेलवतु । 
उत्पय्यते च सामग्रोत: फलम्‌, तस्मादनुमानतः सामग्र्यां फलस्यास्तित्वमिति ? 
उच्यते; यद्‌ यत्र अस्ति, न ततु तस्मादुत्पद्यते, तद्यथा--कुण्डाद्‌ दधि इति। 
अस्मादप्पनुमानादस्तित्वमस्थ अयुक्तमिति कृत्वा नास्त्येव सामग्रां फलमिति 
कि न गह्यते ! 


अथापि स्यातृ--उभयोरपि पक्षयो रनु मानविरोधाद्‌ यथा अस्तित्वं न युक्तम, 
एवं नास्तित्वमपीति ? उच्यते; न वयमस्यासत्त्वं प्रतिपादयामः, कि तहिं? 
परपरिक्पतं सत्त्वमस्य निराकुम: | एवं न वयमस्य सत्त्वं प्रतिपादयाम:, कि 
तहि ? परपरिकल्पितमसत्त्वमस्य अपावुमं: | अन्तद्वयपरिहारेण मध्यमा।याः 
प्रतिपद: प्रतिपादयितुमिष्टत्वादिति । उक्त च आर्यदेवपार्दीये शतके-- 


परोक्षा ] विशं प्रकरणम्‌ १9९ 


“स्तम्भादोनामलंकारो गृहस्यार्थ निरथंक: | 
सत्कायंमेव यस्येष्टं यस्यासत्कायंमेव च' || [ चतु:श०--११.१५ ] 
तदेवम््‌ “न स मग्रीतः फल्मुत्पद्यते, विद्यमानस्य ग्रहणप्रसद्भात'--इति 
व्यवस्थितम्‌ ।। ३ ॥ 
अथ मन्यसे--नास्त्येव सामगभ््यां फलमिति ? एवमपि 
हेतोइच प्रत्ययानां च सामग्यां नास्ति चेतु फलम्‌ । 
हेतवः .प्रत्ययाइत्च स्युरहेतुप्रत्यये: समा:॥ ४॥ 
यथा हि ज्वालाज्भारादिषु अद्भुरो नास्तीति कृत्वा तस्य ते ( 8. 394 ) 
हैतुप्रत्यया न भवन्ति, एवं विवक्षितातामपि बीजादीनां हेतुप्रत्ययता तक स्थात्‌ तेषु 
अद्भूरो नास्तीति कृत्ता। न च अहेतुप्रत्ययेभ्यः फलवप्रवृत्तियुंक्तेति नास्ति 
स्वभावत: फलप्रव॒ृत्ति: । 
अव्राह--नैव हि सामग्रया: फलोत्पादनसा वथ्य॑मस्ति, यत इय॑ चिन्ता स्थात्‌- 
कि साभग्यां फलमस्ति, उताहो नास्तीति। कि तह ? हेतो: फलोत्पादनसामर्थ्यम् । 
सामग्री तु हेतो रनुग्रहमात्रं करोति | स हेतु: फलस्योत्पत्त्यर्थ हेतु' दत्वा निरुध्यते, 
तेन च हेतुना अनुगृह्य माणं फलमुत्यद्यते इति ? उच्चते; नेव हि अजातस्य फलस्य 


हेतोरनुग्रहणमस्ति । न चाप्यजातस्थ वन्ध्यातनयस्थेव केनचित्‌ क्रिंडिल्चन्मात्र कतु 
दक्यमित्ययुक्तेषा कल्पना ॥ ४॥ 
अधि च-- 


हेतुक॑ फलस्य दत्वा यदि हेतुनिरुध्यते । 
यद्तत्तं यन्तिरद्धं च हेतोरात्मद्ययं भवेत्‌ ॥ ५ ।! 
यदि हेतु: फलस्योत्पत्त्यथ॑ हेतुक॑ कारणं दत्वा निरुध्यत इति परिकल्प्यते, 
एवं सति यद्दूत्तं यन्निरुद्धं च तदात्मभावद्रयं॑ हेतोः स्थात्‌। न चेतद युक्तम, 
अर्धशाइवतप्रसड्भात्‌, नित्यानित्ययोंश्व परस्परविरुद्धयोरेकत्वा भावात्‌ ॥ ५ ॥ 
अथ हेतोरात्मभावद्ययप्रसंगपरिहा रार्थ सर्वात्मना निरोध इष्यते फलस्यो- 
त्त्त्यर्थ किश्विदप्यदत्वा, एवमपि-- 
हेतु फलस्यादत्वा च यदि हेतुनिरुध्यते। 
हेतो निरुद्धे जातं॑ तत्‌ फलमाहेतुक॑ भवेत्‌ ॥ ६॥ 
यदि फलस्थ किड्चिदप्यदत्वा सर्वात्मना हेतु्निरुध्यते, ननु तस्मिन्‌ हेतौ 


निरुद्धे यत्फलमुत्यद्धतें ततु आहेतुक॑ स्थात्‌। न च आहेतु॒कमस्ति । इत्ययुक्तंषा 
कल्पना ॥ ६॥ 


(8. 395) 


अत्राह--यदयेवं फलस्य हेतोरुत्पत्तो दोषः. एवं सति सहोत्पन्नेव सामग्री 


१७० मध्यमकशास्त्र [ सामग्री- 


फलस्य जनिका अस्तु, तद्यथा--प्रदीपप्रभाया इति | एषापि कल्पना नोपपद्मते 
इति प्रतिपादयस्ताह-- 
फल सहैब सामग््या यदि प्रादुर्भवेत्‌ पुनः । 
एककाछो प्रसज्येते जनको यहुच जन्‍्यते ॥ ७ । 
न चेककालयो: सब्येतरगोविषाणयोज॑न्यजनकत्व॑ दृष्टमृ, वामदक्षिणकर- 
योश्च रणयोर्वा, इत्ययुक्तेषा कल्पना इत्ययुक्तमेतत्‌ ॥ ७॥ 
अत्राहुरेके--''नेव हि अभूत्वा भावानामुत्पत्तियुंक्ता, आकस्मिकत्वप्रसंगातू । 
तस्मादू्‌ हेतुप्रत्ययसामग्रीत: पूव॑ंमेव तत्‌ फलमनागतावस्थायां व्यवस्थितमना- 
गतात्मना । तस्य हेतुप्रत्ययत्तामग़्या वतंमानावस्था जन्यते, द्रव्यं तु व्यवस्थित- 
मेव” इति; तानु प्रत्युच्यते-- 
(8. 596) पूर्वभेव चर सामगयाः फल प्रादुभवेद्‌ यदि। 
हेतुप्रत्ययनिमुक्त,. फलमाहेतुक॑ भवेत्‌ ॥ ८॥ 
यदि भवतामभीष्सितं सामग्रीतः पूव॑मेव फल स्वरूपत: स्यादिति,- तद्‌ हेतु- 
प्रत्ययनिरपेक्षं स्थातू, ततश्च आहेतुक स्थात्‌ । न च आहेतुकानां पदार्थानामस्तित्व॑ 
युक्ततू, खरतुरगोरगविषाणादीनामप्यस्तित्वप्रसद्भातूु, पूवंसिद्धस्थ च पुनः 
हेतुप्रत्ययापेक्षया निष्प्रयोजनत्वादित्ययुक्तमेतत्‌ ॥ ८ ॥ 
अन्ये पुनवंणंयन्ति--“हेतुरेव फर्ल जनयति न तलामग्री। न च उक्तदोष- 
असंगः; यस्मात्‌ न हि अन्यो हेतु: अन्यत्‌ फलम्‌ । यतः, कि हेतु दत्वा फलस्य 
हेतुनिरुध्यते, उत अदत्वेव--इति विचार: स्यात्‌ । अपि तु हेतरेव निरुद्ध: फला- 
त्मना व्यवस्थित:” इति ? उच्यते, एवमपि -- 


निरुद्धे चेतु फल हेतौ हेतोः संक्रमणं भवेत्‌ । 
पुबंजातस्य हेतोश्च पुनजेन्म प्रसज्यते ॥ ९ ॥ 
यदि निषुद्धे हेतौ भवन्मतेन फलमुत्यद्यते, तच्च फल हेत्वात्मकममेव भवतीति 
परिकल्प्यते, एवं सति हेतो: संक्रमण भवेत्‌, नटस्थ वेषान्तरपरित्यागेन वेषान्तर- 
सद्चा रवत्‌ हेतो: संक्रमणमात्रमेव स्यात्‌, न तु अपुव॑स्थ फलस्पोत्पाद: । ततश्च 
हेतोनित्यतेव स्थात्‌ । न च नित्यानामस्तित्वं क्वचिदस्ति । यथोक्तं शतके-- 
(8. 397) “अप्रतीत्यास्तिता नास्तरि कदाचितु कस्यचित्‌ क्वचित्‌ । 
न कदाचित्‌ क्‍्वंचित्‌ कश्चिद्वि्यते तेन शाशवत:” ॥ इति ॥ [चतु:श०-९-६] 
किज््च--एतस्थां कल्पनायां पू्व॑जातस्य च हेतो: पुनर्जन्म प्राप्नोति। नच 
जांतस्य पुनरपि जन्म युज्यते; निष्प्रयोजनत्वात्‌, अनवस्थाप्रसंगाच्च ॥ 
अथ मन्यसे--येनात्मना विद्यमानो न तेनेवात्मना जायते, येन चात्सनों 
अविद्यमानस्तैनेव जायत इति ? एतदपि न युक्तम्; अपरित्यक्तहेतुस्थभावस्य 
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हेतुस्वरूपस्थ फलमिति संज्ञामात्रभेदादवस्थाभेदान्व॒ द्र॒व्याभेदस्य साधयितुम- 
शक्यत्वात्‌। फलावस्थायां च परित्यक्तहेतुस्वभावस्यथ फलशब्दवाच्यत्वाद्‌ हेतुः 
फलात्मना तिष्ठतीति यत्क्रिड््चदेतत्‌ ॥ ९ ॥ 
किश्वान्यतु--गदि हेतु: फल जनयेत्‌, निरुद्धों. वा जनयेद्‌ ! अनिरुद्धो वा ? 
फलमपि उत्पन्न वा जतयेद्‌ ? अनुत्पन्तं वा? उभयथा च नोपपद्मते इति 
प्रतिपादयन्ताह-- 
जनयेत्‌ फलमसुत्पन्नं निरुद्धोउस्तंगतः कथम्‌ । 
तिष्ठन्नपि क्थ हेतुः फलेन जनयेद्‌ वृतः ॥ १० 0७ 
यदि" तावत्‌ निरुद्धः अस्तंगतः हेतुः उत्पन्नं सत्‌ विद्यमानं फल (8. 398) 
जनयतीति परिकल्प्यते, ,तन्नोपपद्मयते । कस्मादिति चेत्‌ ? कथं निरु6: असं- 
विद्यमान: हेतु: फलं जनयेत्‌ ! यदि जनयति, बन्ध्यापुत्रो5पि पुत्र जनयिष्यति ! 
फल च सद्‌ विद्यमानमपि जन्मनिरपेक्षमपि कं हेतुज॑ंनयिष्यति ! अथ मन्यसे-- 
शक्त्यभावान्निरुद्धो न जनयति, किन्तु तिष्ठन्नेव हेतु: फल जनयिष्यतोति ? 
उच्यते '; तिष्ठन्नपि हेतुरविक्ृतरूपो विद्यमानेन फलेन वुतः सम्बद्ध: कर्थं जनयेत्‌ ? 
इह हिं-- 
कारणं विकृति गच्छज्जायतेथन्यस्य कारणम्‌ । 
.._ इति कारणाभावं प्रतिपद्यमानस्य हेतोरवश्यं विकारेण भवितव्यम्‌ | यस्तु 
न विक्रियते, स हेतुलक्षणयुक्त एव न भवतीति | फलेन च सम्बद्धः कर्थ जनयेत्‌ ! 
फलस्य विद्यमानत्वात्‌ ॥ १० ॥ 
अथ मन्यसे--विद्यमानस्थ फलस्य पुनर्जनयितुमशवयत्वात्‌ु अवृुत एवं 
असम्बद्ध एव हेतु: फलेन फलं जनयिष्यतीति ? एतदोप्ययुक्तमित्याह-- 
अथावृतः फलेनासो कतमज्जनयेत्‌ फलम्‌ ? 
यदि हेतु: फलेन असम्बद्ध एवेष्यते, तदा कतमदिदानीं फलं (8. 399) 
जनयेत्‌ ! सवंमेव वा फल जनयेत्‌; सम्बद्धत्वात्‌ । न वा किचिज्जनयेत्‌, सम्बद्धत्वा- 
देवेत्यभिप्रायः ॥ | 
कि चान्यत्‌-यदि हेतु: फल जनयेत्‌, स दृष्ठा फलं जनयेद्‌ ? अदृष्ट्वा वा ? 
उभयथा च न युज्यते इत्याह-- 
न ह्ादृष्ट्वा वा दृष्ट्वा वा हेतुर्जनयते फलम्‌ ॥ ११॥ 


तत्र यदि हेतुदृंष्टूवा जनयतीति परिकल्प्यते, तन्‍न युज्यते। यस्माद्विद्यमानमेव 
द्रष्ट्! पायंते नाविद्यमानम्‌ । विद्यमान चेत्‌, तन्‍न जन्यते; विद्यमानत्वादिति । एवं 


१-१. अयं पाठो वि० थुस्तके नास्ति । 
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ताबद्‌ हेतुः फल दृष्ट्वा न जनयति, अदृष्ट्वापि न जनयति, स्वस्थ फलस्य 
हेतोरज॑नकत्वप्रसंगात्‌ ॥ 


अथ किमिदं दर्दानम्‌ ? कि वा अदर्शनमिति ? उच्यते; प्रसिद्धमेतल्लोके-- 
उपलब्धिदंशंनमिति | 


ननु एतद्‌ बीजादिषु निरिन्द्रियेषु न सम्भवति | संभवतु मां वा, नास्माकमयं॑ 
पयंनुयोगः, कि तहि ? तस्योत्पादवादिन: ! तत्र य उत्पादवादी ब्रूयात्‌-दृष्ट्वा 
जनयतीति, स वक्तव्य:--न दृष्टमेतल्लोके यद्वी जादिक॑ पद्यतीति । तस्मादयुक्ता 
एषा कल्पना । अथ अदृष्ट्वा कल्पयेत्‌, एवमपि यत्किड्न्चिददृष्टं संभर्वात तत्सबं- 
मुत्पादयेत्‌ । न चोत्यादयति, तस्मात्‌ न अदृष्ट्वापि जनयति | अनिष्ठापत्त्या हि 
(8. 400) वयं परकल्प्नां विचारयामः संसाराटवीकोन्तारगिरिदरीप्रपात- 
दुःखमालासमाकुलामा''”“१*--तामीव | बुद्धिपुर्वकतृंकं॑ व्‌ पुरुषादिकारंणिनो 
जगदभ्युपगच्छन्तो निर्ग्रन्थाष्वेकेन्द्रियं बीजादिक प्रतिपन्‍्ना: प्रसंगानन व्यतिवतंन्‍्त 
इति । तस्मान्तास्ति दोष: ॥ ११॥ 


कि चान्यत्‌--यदि युष्मदभिमतं हेतो: फलस्य च अन्योन्यढौकनलक्षणं 

संगमन स्यात्‌, स्यात्तदानीं तयोजेन्यजनकभाव:। यस्मात्‌ न हि परस्परासंगत- 
योरालोकान्धकारयो: संसारनिर्वाणयोरज॑न्यजनकभावो दुष्ट इति। अतः अवष्य॑ 
हेतुफलभावयोज॑न्यजनकभावमिच्छता परेण संगतिरभ्युपेया । सा च कालत्रये४पि 
विचायंमाणा न सम्भवति । अतो हेतु: फलं न जनयति | यथा च संगतिर्नास्ति 
तथा प्रतिपादयन्ताह-- 

नातीतस्य ह्ातीतेन फलस्य सह हेतुना । 

नाजातेन न जातेन संगतिर्जातु बिछाते ॥ १२॥ 


अतीतस्य तावत्‌ फलस्य अतीतेन हेतुना सह जातु कदािदपि संगतिर्तास्ति 
अते।तत्वेनोभयोरप्याविद्यमानत्वातू । नापि अजातेन हेतुना अतीतस्यथ फलस्म 
संगतिर्जातु विद्यते, नष्टाजातत्वेन उभयोरप्यविद्यमानत्वात्‌, भिन्‍नकोलत्वाच्च । 
नापि जातेन वतंमानेन हेतुना सह अतीतस्थ फलस्य संगति: सम्भवति, भिन्‍न- 
कालत्वात्‌, नष्टस्थ च फलस्य अविद्यमानत्वाद वन्ध्यापुत्रेणेव देवदत्तस्येत्यभि- 
प्राय: ॥ १२॥। 
(8.40।) यथा च अतीतस्य फलस्य अतीतेन अंनागतव्ंमानेन हेतुना सह न 
क्दाचित्‌ संगतिर॒स्ति, एवं वरंमानस्यापि फलस्य त्रेकालिकेन दैतुना सह नास्ति 
संगतिरिति तत्‌ प्रतिपादयन्नाहु-- 


१. अत्रत्य) पाठो अ्रष्ट: । 
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न जातस्य ह्ाजातेन फलस्य सह हेत॒ना । 
नातीतेन न जातेन संगतिर्जातु बिद्यते ॥ ११॥। 
जातस्य फलस्य भिन्‍नकालत्वादजातेन च अतीतेन च हेतुना सह सगमन 
नास्ति | नापि वतंमानस्थ वर्तमानेन हेतुना सह संगतिरस्ति, हेतुफलयोर्योंग- 
पद्माभावात्‌, तयोश्च संगतिवेयर्थ्यात्‌। कि हि विद्यमानयो: परस्परनिरपेक्षयो: 
पुन: संगत्या प्रयोजनम्‌ ! इति नास्ति संगतिः ॥ १३ ॥ 
इदानीमनागतस्थापि फलस्य यथा अतीतानागततप्रत्युत्पन्नेन हेतुना सह 
संगमन॑ नास्ति तथा प्रतिपादयन्नाहु-- 
नाजातस्य हि जातेन फलस्य सह हेतुना । 
नाजातेन न नष्टेन संगतिर्जातु बिद्यते॥ १४ ॥ 
अजातं हि फलुमसंविद्यमानम्‌ । तस्थ भिन्‍तकालेन वतंमानेन अतीतेन च 
हेतुना सह मास्ति संगमनम्‌; भिन्‍नकालत्वात्‌ । अनागतेनापि हेतुना सह नास्ति 
संगमनम्‌, उभयोरविद्यमानत्वात्‌ ॥ १४ ॥ 
यदा चेव॑ सवंथा हेतुफलयोः सड्भतिर्नास्ति, तदा-- 
असत्यां संगतों हेतु: कं जनयते फलम्‌ ! 
नेव हेतु: फल जनयति, संगतेरविद्यमानत्वात्‌ बन्ध्यापुत्रमिवेत्य- 
भिप्रायः ॥ (8. 402) 
अथापि स्थात्‌ृ--सत्यामेव संगतौ हेतुः फलं जनयतीतिं ? तदपि न युक्तम; 
'3०#>पाक संगत्यनुपलब्धे: | अथापि कथंचिद्‌ हेतुफलयो: संगति: परिकत्प्यते, 
एवमपि-- 
सत्यां वा संगतो हेतु: कर्थ जनयते फलम्‌॥ १५॥ 
सन्निहितस्य फलस्य पुनज॑न्‍्मवेयर्थ्यात्‌, असन्निहितानां च संगतेरयुक्तत्वात्‌ 
इत्यभिप्रायः ॥ १९॥ 
कि चान्यत्‌ ? 
हेतुः फलेन शुन्यश्चेत्‌ कं जनयते फलम्‌। 
हेतु: फलेनाशुन्यश्चेत्‌ क्थ जनयते फलछम्‌ ॥ १६ ॥ 
योश्यं फलस्थ हेतु: फलस्य जनक इष्यते, स तेन शून्यो वा भवन्‌ फलम- 
त्पादयेत्‌ ? अशून्यो वा? तत्र हेतु: शून्य: फलेन रहित: फल॑ न जनयति, अहेतुवत्‌ 
फलशून्यत्वात्‌ । फलेन अशून्यो5पि हेतु: फल न जनयति, विद्यमानत्वात्‌ फलस्य 
विद्यमानपुत्रं देवदत्त इबं। एवं तावत्‌ फलछून्यो वा हेतु: फल न 
जनयति ॥ १६ || 
यच्चापि फलमुतद्यते, तच्चाप्यशून्यं वा समुत्वद्यते ? श्न्यं वा ? तत्र तावत्‌- 
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फल नोत्पत्स्यतेःशून्पमशून्यं न निरोत्स्थते । 
अनिरुद्धमनुत्पन्नमशुन्य॑ तदू भविष्यति ॥ १७ ॥ 


(8, 403) अशून्यं हि फलमप्रतीत्यसमुत्पन्नं स्वभावव्यवस्थितम्‌, तदेवंविध॑ 
फल नेवोत्पत्स्यते स्वभावस्यानपायथित्वाच्च न निरोत्स्यते। ततश्च अशान्य॑ 
तदिष्यमाणमनिरुद्धमनुत्पन्नं च स्यातु, न चेतदिष्टमू, इत्यतः अशून्यं तत्फल न 
भवरति, उत्पादनिरोधाभ्युपगमात्‌ ॥ १७॥ 

इदानीं शून्यमपि तत्फल न सम्भवति, अनुदयाव्ययवत्त्वप्रसंगात्‌ इति 
प्रतिपादयन्नाह -- 

कथमुत्पत्स्यते शुन्‍्यं कथ्थं शुन्‍्यं निरोत्स्यते । 
शन्यमप्यनिरुद्ध , तदनुत्यन्न॑ प्रसज्यतें ॥ १८॥ 

तत्र श॒न्यमुच्यते यत्स्वभावेन तास्ति। यच्च वस्तु स्वभावेन नास्ति, ततु 
कथमुत्पत्स्यते | कथं वा निरोत्स्यते ! न हि स्वभावेन अविद्यमानस्थ आकाशादेः 
उदयव्ययों दृष्टो । तस्माच्छुन्यमपि तत्फछमिष्यमाणमनिरुद्धमनुत्पन्तं॑ च 
प्रसज्यते ॥ १८ ॥ 

किज्चान्यतू-यदि हेतु: फल जनयेत्‌, स फलछादव्यतिरिक्तो वा जनयेत्‌ ? 
व्यतिरिक्तो वा ? उभयथा च नोपपद्यते इत्याह-- 

हेतो: फलस्य चेकत्वं न हि जातुपपद्यते । 
हेतोः फलस्य चान्यत्वं न ह जातूृपपद्यते ॥ १९ ॥ 
तदेतत प्रतिज्ञाम्रात्रकमिति प्रतिपादयन्नाह -- 
(8. 404) एकत्वे फलहेत्वोः स्थादेक्यं जनकजन्ययो: । 
पृथक्त्वे फलहेत्यो: स्यात्‌ तुल्यो हेतुरहेतुना ॥ २० ॥ 

यदि हेतो: फलस्य च एकत्वं स्थातु, ददा जन्यजनकयोरेकलमभ्युपेत॑ स्थात्‌ । 
न चानयोरेकत्वम्, पितापुत्रयोश्चक्षुविज्ञानयोर्वीजा छुरबोव्चेक्यप्रसंगातू । एवं 
ताबद हेतो: फलस्य च एकत्व॑ नास्ति ॥ 

इदानीमन्यत्वमपि नास्ति | कि कारणम्र्‌ ? यदि हेतों: फलस्य च भवन्मते- 
नाभिमतमन्यत्वं स्थात्‌, तदा परत्र निरपेक्षत्वाद्‌ हेतुनिरपेक्षमेव फ्ं स्थात्‌। न 
चेंतदेवम्‌, इत्यत: अन्यत्वमपि हेतो: फलस्य च न सम्भवति | ययोद्च एवं 
विचायंमाणयोस्तत्त्वान्यत्वे न स्तः, तयोन॑ कदाचिज्जन्यजनकभाव:ः इष्यते। 
अतो नेव हेतु: फलं जनयति ॥ २० ॥ 

किज्चान्यत्‌-यदि हेतु: फल॑ जनयेत्‌, स तत्‌ फल स्वभावेन सदुभूतं वा 
जनयेत्‌ ? असदभतं वा ? उभयथा च न युज्यते इत्याह-- 


परोक्षा ] बिवां प्रकरण म्‌ १७५ 


फल स्वभावसदूभूत॑ कि हेतुर्जनयिष्यति ! 
फर्ल स्वभावासद्भूतं कि हेतुर्जनयिष्यति ॥ २१ ॥ 
तत्र यत्‌ फल स्वभावेन सउद्ग त॑ स्वभावेन विद्यमानम्‌, तत्न पुनर्जन्यते 
बिद्यमानत्वात्‌, विद्यमानवंटवत्‌। तदपि स्वभावेन असदूभूत फल, हेतुर्न॑ 
जनयति, स्वभावेन असद्भूतत्वातू, खरविषाणवत्‌ | 


प्रतिबिम्बेनानैकान्तिकतेत चेत्‌ ? भवतु अनैकान्तिकता, नेःस्वाभाव्यं तु सिद्ध 
भावानाम्ध | ततदच सस्वभाववादत्याग: स्यात्‌, अस्मद्वादानुवर्णनमेव स्यथात्‌ । 
सस्वभावव्च न कदिचत्‌ पदार्थों नाम अस्तीति प्रतिद्वन्द्रथयमावात्‌ (8. 405) 
निःस्वभावो5पि पदार्थों नास्तीति कुतो&नेकान्तिकता ! न हि अस्माक प्रतिबिम्बक॑ 
सस्वभावं नापि निःस्वभावम््‌; धर्मिणमन्तरेण तद्धमंयों रप्यमावात्‌ । न हि आर्या: 
प्रतिबिम्बक नाम किड्नचित्‌ निःस्वभावं सस्वभाव॑ वा उपलभन्त इति | 


तत्र पूर्व “फल नोत्पत्स्यते”” [ २०-१७- ८ ] इत्यादिना इलोकद्रयेन साक्षा- 
दृत्पत्तिक्रियाकतुत्वं फलस्यथ निषिद्धम | इदानीं हेतो: फलोत्प्तिक्रियाप्रयोजकत्वं 
प्रतिषिद्धमिति-- अयमस्य पूर्वकाद्वि शेष इति विज्ञेयम्‌ ।| २१ ॥ 

अत्राह-यद्यपि हेतो: फडोलत्तिक्रियाप्रयो जकत्व॑ निषिद्ध मू, तथापि हेत 
स्तात्रत्‌ स्त्रभावतो5स्ति, न च असति फड़े हेतोहँतुत्व॑ सिध्यति, तस्मात्‌ फलमपि 
भविष्यतीति ? उच्चते; स्याद्धेतुड, यदि अजनयतो&्स्य हेतुत्व॑ स्थात्‌ ! 

न चाजनयमानस्य हेतुत्वमुपपद्यते । 

अथ स्यात्‌--यद्यपि एवं हेतोहँतुत्वं नास्ति, तथापि फलं तावदस्ति। नच 
हेतुमन्तरेण फल युक्तमित्रि फलस:द्भावाद्‌ हेतुरपि भविष्यतीति ? उच्यते; यदा 
अजनयमानस्थ हेतोदेतुत्वं नास्तीत्युक्तम, तदा-- 


हेतुत्वानुपपत्तो च फल कस्य भविष्यति ॥। २२॥ 
इति | तस्मात्‌ फलमधि नास्तीति ॥ २२ ॥ 


अत्राह--नैव हि केवलस्य हेतो: फलोतलत्तिक्रियाया: प्रयोजकत्वम्‌, (8. 406) 
कि तहि ? हेतुप्रत्ययसामग्रच्या फर्ल जन्यतें इति ? उच्यते; उक्तदोषत्वात्‌ न यक्त- 
मेतत्‌ । अपि च, इयं हेतुप्रत्ययसामग्री यदि फलस्य जनिकेति कल्प्यते, कि सा 
स्वयमेव तावदात्मान जनयति ? उताहो न ? यदि जनयतीति कल्प्यते, तन्‍न 
युज्यतें; न हि अलब्बात्मभावस्थ प्रयोजकत्वं दुष्टमित्यतः सामग्न्या अवद्यं 
लब्धात्ममावया भवितव्यम्‌ | न च लब्धात्मभावाया: पुनः स्वात्मोत्पादे प्रयोज- 
कत्वं युक्तम्‌, इत्यत: न सामग्री स्वात्मानमुत्यादयति । या च आत्मान नोत्पादयति, 
सा कर्थ फलमुत्यादयितुं शक्‍नोतीति प्रतिपादयन्नाहु-- 


१७६ मध्यमकशा स्त्रे [ सामग्री 


तन च प्रत्ययहेतुनामियमात्मानसात्मना । 
या सामग्री जनयते सा कथं जनयेत्‌ फलम्‌ ॥ २३ ॥ 
प्रत्ययानां हेतूनां च येयं सामग्री सा तावदात्मनेव आत्मानं नोत्यादयति, 
स्वात्मनि वृत्तिविरोधात्‌, सत्याः पुनरुत्पादवेयर्थ्यान्चं। या च एवमात्मानमेव 
तावनत जनयति, सा कथं फल॑ जनयिष्प्रति ? न हि वन्ध्यादुहिता आत्मानं 
जनयितुमशक्ता सती पुत्र जनयिष्यतीति युज्यते । एवं सामग्न्यपि स्वात्माजनिका 
फल॑ जनयतीति न युज्यते ॥ २३ ॥ 
तस्मात्‌-- 
न सामग्रीकृतं फलम्‌, 
(8, 40.) अथापि स्यात्‌--यदि सामग्रीकृतं फलं न सम्भवति, एवं तहि 
असामग्रीकृतं भविष्यतीति चेत्‌ ? उच्यते-- 
नासामग्रोकृतं फलम्‌ । 
यदा सामग्रोकृतं फलं न सम्भवति, तदा कथमत्यन्तविरुद्धमसामग्रीकृत 
भविष्यति ? भ्सामग्रीकृतं फलं न सम्भवति | 
अथ स्यात्‌--यद्यपि नास्ति फल॑ स्वभ,वतः, तथापि हेतुप्रत्ययसामग्री ताव- 
दस्ति। न च फलमन्तरेण हे नुप्रत्ययसामग्री सम्भवतीति फलमपि सम्भविष्यतीति ? 
उच्यते; स्याद्धेतुप्रत्ययसामग्री, यदि फलमेव भवेत्‌ ॥ यदा तु यथोदितेत न्यायेन 
फलमेव नास्ति, तदा-- 
अस्ति प्रत्ययसामग्री कुत एवं फर्ं बिना ॥ २४४ 
फलाभावे सति निहँंतुका हेतुप्रत्ययसामग्री अपि नास्तीत्यभिप्राय:। उक्त हि 
आर्यललितविस्तरसूत्रे--- 
“कण्ठोष्ठ प्रतीत्य तालक॑ जिह्नपरिवर्ति रवन्ति अक्षरा: ! 
न च कण्ठगता न तालके अक्षरैकेकश नोपलभ्यते ॥ 
(8. 408) सामग्रि प्रतीत्यतश्व सा वाच मनबुद्धिवशेन निश्चरी | 
मन वाच अदृश्यरूपिणो बाह्यतोथ्भ्यन्तरि नोपलभ्यते ॥ 
उत्पादव्यमं॑ विपश्यतो वाचरुतघोषस्वरस्थ पण्डितः । 
क्षणिकां वशिकां तदा दुशो सब॑ वाच प्रतिश्रुक्रोपमा/॥ 
[ ललितवि०--१३१११-१ १३ | 
तथा आर्योपालिपरिपृच्छायामुक्त भगवता-- 


“इह शासनि सूरमणीये प्रत्नजथा गृहिलिग जहित्वा | 
फलवन्तु भविष्यथ श्रेष्ठा एबु निदेशितु कारुणिकेन ॥ 


परीक्षा ] विश्व प्रकरणम्‌ ! ७७ 


प्रत्रजित्व गृहिलिज्भ जहित्वा सवंफलस्य भविष्यति प्राप्ति: । 
पुन धमंसभाव तुलित्वा सर्वफलान फलान च प्राप्तिः॥ (8.409) 
अलभन्त फल तथ प्राप्ति आश्चरियं पुन जायति तेषाम्‌ । 
अहो5तिकारुणिको नरसहो रुष्टुपदेशित युक्ति जिनेन ॥ इति | 
तथा आय ंप्रज्ञापार॒मितायामष्टसाहस्रिकायाम्‌-- 
“तेन हि, कौशिक, बोविसत्त्वेन महासत्त्वेन महसंनाहसंनद्धेन न रूपे स्थातब्यं 
न वेदनायां न संज्ञायां न संस्कारेषु न विज्ञाने स्थातव्यम्‌ । न स्नोतआपत्तिफले न 
सकृदागामिफले ने अनागामिफले न अहंच्वे न प्रत्येकबुद्धत्वे न सम्यक्सम्बुद्धत्व 
स्थातव्यम्‌”'(॥ इति ॥ (अष्टसाह ०-३४ | 
इत्याचार्य चन्द्रकी तिपादोपरचितायां प्रसन्नपदायां मध्यमकवृत्तौ 
सामग्रीपरीक्षा नाम विश्व प्रकरणम्‌ ।। 


म० शा० : १२ 


२१. सम्भवविभवपरीक्षा 
( एकविश प्रकरणम्‌ ) 


(8.430) अत्नाह-विद्यत एव स्वभावतः कालः:, सम्भवविभवनिमित्तत्वातू । 
इह कश्चित्‌ कालविशेषमपेक्ष्य अद्धूरोत्पत्तिः भावानामुत्पादो भवंति, कश्चित्‌ काल- 
विशेषभपेक्ष्य विभवों विनाशों भवरति, न सवंदा, विद्यमानायामि हेतुप्रत्यय- 
सामभ्र्याम--इत्यतो विद्यत एव काल:, संभवविभवनिमित्तत्वात्‌ ? उच्चते; स्यात्‌ 
सम्भवविभवनिमितता कालस्य, यदि सम्भवविभवावेव स्थाताभु । नतुस्तः। 
यथा च न स्तः, तथा प्रतिषादयन्नाह-- 


विन्ग वा सह वा नास्ति विभवः सम्सवेन दे । 
बिना वा सह वा ताश्ति सम्भवों विभवेन वे ॥ १ ॥ 


इह॒ यदि सम्भववधिभटौ स्थातामू, तौ अन्योन्यं सहभावेन वा स्याताम्, 
विगाभावेन वा। उभयथा च विचायंमाणौ न सम्भवतः | कथं क्ृत्वा ? तत्र तावद्‌ 
यथा विना सम्भवेन उत्पादेन विभवों विनाशो ना|स्ति, तथा प्रतिपादयन्नाह-- 


(8,4]) भविष्यति कथ्थ नाम विभवः सम्भव विना । 
विनेव जन्म भरणं विसवो नोज्भूवं विना ॥ २ |! 
सम्भवं विना कथ नाम दिभयों विनाहों भविष्यति ? कथ॑ नामेत्यनेत प्रसिद्ध 
मत्यन्तासम्भवं दर्शयत्ति | कथं नाम भविष्यति, नैव एतव्‌ सम्भवतीत्यभिप्रायः ! 
यदि पुनविनेव सम्भव॑ विभवः स्थातु, को दोषः स्यात्‌ ? उच्यते; विनैव जन्म 
सरणं स्यात्‌, अजातस्य मरणं स्यात्‌। न च अजातस्य मरणं दुष्टमति | तस्माद 
विभवो नोड्बं विना भवितुमहंति | आश्येतात्र ोकस्यार्धेन प्रतिज्ञा, मध्यमेन 
पादेन प्रसज्भापादनम्‌, अन्त्येत निगमनमिति विज्ञेयस्‌ ॥ २॥ 
एवं तावद्विना सम्भवेव विभवो न युक्त:--इति प्रतिपाद्य इदानीं सह सम्भवे- 
नापि विभवों न सम्भर्बात तथा प्रतिपांदयत्नाहु-- 
सम्भवेनेव विभवः कथं सह भविष्यति । 
न जन्ममरणं चेवब॑ तुल्यकाल हि विद्यते॥ ३ ॥ 
यदि हि सम्भवेर सह युगपत्‌ तुल्यकालं विभवः स्यात्‌, एंवं सति जन्ममरणे 
य्याताघ। न चेब॑ परस्परविरुद्धे आछोकान्धकारवदेकस्मित्‌ काले विद्येते इति । 
तस्मात्‌ सहापि सम्भवेत विभवश्य नास्ति सिद्धिरिति स्थितम्‌ ॥ ३॥ 


परीक्षा | एकविंशं प्रकरणम्‌ १७९ 


यदा चेव॑ सम्भवेन विना वा विभवस्य नास्ति सिद्धिः, एवं सम्भव- (8.82 ) 
वस्यापि विना वा सह वा विभवेन नास्ति सिद्धिरिति प्रतिपादयन्नाहु-- 


भविष्यति कर्थ नाम सम्भवो विभवं बिना । 
अनित्यता हि भावेषु न कदाचिन्न विद्यते ॥| ४ ॥ 
नेव हि सम्भवो विभवेन बिना युज्यते । यस्मादनित्यता हि भावेषु भवन- 
धर्मंकेषु उत्पादधमंकेषु न कदाचिन्न विद्यते, कि तहिं ? सर्वदेव विद्यते । उक्त हि- 
“जरामरणधर्मेषु. सर्वभाबेषु. सवंदा। 
तिघ्वन्ति कतमे भावा ये जरामरणं विना” ॥ इति | [म० शा* -७.२४] 
बदा चैव॑ नित्यमनित्यतानुगताः सर्वे भावाः, तदा कुतः सा काचिदवस्था 
था विनाशरहिता स्यादिति ! अतो नास्ति विभवेन विना उत्पाद इति। छुवं 
तावद विना विभवेन नास्ति सम्भव:। होषमत्र संस्कृतपरीक्षायां विचारितत्वान्न 
विचायंते ।। 
यस्तु 'सहेतुको विनाश: , संस्कृतलक्षणत्वात्‌, उत्पादवत्‌ इति साधन-(8,4 3) 
मुस्क्षिप्प अन्त्यचित्तचेत्तक्षणेरनेकान्तिततामाह, सन युक्तमाह; तद्विनाशस्यापि 
जातिप्रत्ययत्वेन सहेतुकत्वातू, साध्यसमत्वाच्च अनेकान्तिकताभावात्‌ । यदपि 
निर्दिष्टस-- भावात्मभाव एवं अभूत्वा भावादुत्पाद उच्यते, तस्माद्‌ द्रव्यसदुत्पाद- 
सिद्धेव्यंवहारतो दृष्टान्दभावः' इति, तदपि न युक्तस; अद्रव्यसतां प्रतिबिग्बादीनां 
सद्देतुकत्वाभ्युपगमात्‌ । यथोक्तम।चार्यपादैः-- 
“हेतुतः सम्भवो येषां तदभावान्न सन्ति ये । 
कथं नाम न ते स्पष्टं प्रतिबिम्बसमा मताः:” ॥ इति। 
अस्मादागमात्‌ कुतो व्यवहारतो दृष्टान्तासिद्धि!? यदि च भावात्‌, यत्‌ 
तस्वान्यत्वेत न शक्यते वक्तपु, तत्‌ संवृत्यापि नास्तीत्युच्यते। नीलादिकमपि 
नास्तीत्युच्यते । यथोक्त॑ रत्नावल्‍्याम्‌्-- 
रूपस्यथाभावमात्रत्था दाकाहं नाममात्रकस्त्‌ । 
भूतेविना कुतो रूप॑ नाममात्रकमप्यतः” ॥ इति ॥ 
अपि च--कुतो माध्यमिकानां स्वभावरूपं सिद्धसत्ताक यस्यं ( 8. 44 ) 
अवस्थाविशेष उत्पाद: स्यात्‌! अतः अयुक्तमेव दुृष्टान्तासिद्धतोड्भावनस्‌ । 
यख्चोक्तस-'न सहेतुको विनाशः, अविनाशवत्त्वातु, यथा असंस्कृतस्‌' इति ? तस्येवं 
ब्रुवतो महु।न्त॑ विरोधमयं हेतुरुद्धावयति । यथा हि अय॑ हेतुविनाशस्य निहेंतुकत्व॑ 
साधयति, एवं संस्क्ू लक्षणत्वाभावमपि साधयति . तथा संस्कारस्कत्धसंग्रह- 
प्रतीत्यसमुत्पादाह्डसंग्रहादिकमपि सबव॑ विरोधयतीति न युक्तमेतन्‍्मतस्‌ । तथा--- 
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'न॒विज्ञानं विषयस्वरूपच्छेदकम्, अविज्ञानवत्त्वात्‌, असंस्कृतवत्‌' इत्यादिना 
सर्वनिषेधान्महृती अनिष्टापत्तिर्पपद्यतेउस्यथ, इति नास्थेयमेतत्‌ ॥| ४ ॥ 
इदानीं विभवेन सह यथा सम्भवस्य नास्ति सिद्धिः, तथा प्रतिपादयन्ताह-- 
सम्भवों विभवेनेव कथं सह भविष्यति | 
न जन्ममरणं चेव॑ तुल्यकाल हि विद्यते | ५ ॥ 
यदि हि सम्भवों विभवेनेव सह स्थात्ु. तदा जन्ममरणयोस्तुल्यकालता 
स्थात्‌। न च सा सम्भवति। तस्मात्‌ सहभावेनापि सम्भवविभवयोर्नास्ति 
सिद्धि ॥ ५॥ 
अथ स्यात्‌ू--यद्यप जन्ममरणयोरेकीभावेन वा नानाभावेन था नास्ति 
सिद्धिः, तथापि विद्येते एव सम्भवविभवौ, वाच्यत्वात्‌, विज्ञानवत्‌ इति ? उच्चते; 
यदि वाच्यत्वेत अनयो: सिद्धि रिष्यते, वन्ध्यापुत्रस्थापि इष्यताम्‌ ! 
अपि च-- ऐ 
(8 45) सहान्धोन्येन वा सिद्धिविनान्योन्येन वा ययो: । 
न विद्यते, तथोः सिद्धिः कथं नु खलु बिद्यते || ६ ७ 
सहभावासहभाव रहितं नास्ति पक्षान्तरमू, यतः सम्भवविभवयों: सिद्धि: 
स्थात्‌। अवाच्यतया सिद्धिभंविष्यतीति चेत्‌, केयमवाच्यता नाम? यदि 
सिश्रीभावः, सो5नुपपन्‍नः; पृथक्पृथगसिद्धयोमिश्रीभावाभावात्‌ । अनिर्धायमाणो 
स्वरूपत्वात्‌ वन्ध्यापुत्रश्यामगौ रतादिवन्त स्तः एव सम्भवविभवाविति । यदा चेव॑ 
सम्भवविभवीौ न स्तः, तदा तद्धेतुरपि काछो नास्तीति सिद्ध ॥ ६॥ 
कज्चान्यत्‌--इट्रेमौ सम्भवविभवौ परिकत्प्यमानो क्षयर्धमिणो वा भावस्य 
परिकल्प्येयाताम्‌ ? अक्षयर्धामणों वा? उभग्रथा च नोपपद्मयते इति प्रति- 
पादयन्नाह -- 
क्षयस्प सम्भवों नास्ति नाक्षयस्यापि सम्भवः | 
क्षयस्थ विभवों नास्ति विभवों नाक्षयस्थ च।॥ ७७ 
(8. $6) तत्र क्षमस्य क्षयलक्षणस्य भावस्य विरोधिधर्मंसज्भावात्‌ सम्भवो न 
युक्त: । अक्षयस्यापि भावलक्षणवियुक्तत्वात्‌ खरविषाणस्येव सम्भवो न॒बुक्तः | एवं 
क्षयस्य विभवों नास्ति | क्षयधर्मो हि अविद्यमानः, तस्य निराश्रयों विभवो न युक्तः। 
तथा विभवों नाक्षयस्थ च | अक्षयधर्मो हि भावाभावलक्षणविलक्षण:, तसंय अवि- 
द्यमानस्प कुत्तों विभवों भविव्यति ! यौ च सम्भवविभवरी न क्षयर्धमिणो नाक्षय- 
धर्मिणो भावस्य सम्भवतः, तो न सम्भवदः। इति न स्तः सम्भवविभवी ॥ ७॥ 
अत्राह--विद्येते एव भावानां सम्भवविभवो, तदाश्रयिर्धाप्रसद्भावातू । इह 
भावाश्रयौ सम्भवविभवौ, स च तावद्‌ भावो5स्ति, तत्सद्भावात्‌ तदाश्चितावपि 
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धर्मों भंविष्यतः इति ? उच्यते; स्यातां भावाश्रितावेतौ धर्मों, यदि भावः स्यात्‌ | 
यदा तु भावों नास्ति, तदा-- 
सम्भवों विभवइचेव विना भावं न विद्यते । 


कस्मात्‌ पुनर्भावों नास्तीति चेत्‌ ? यस्मात्‌ -- 
सम्भव विभवं चेव विता भावो न विद्यते ।| ८ | 
भावस्य हि लक्षणभूतौं सम्भवविभवौ, तो च स्वरूपतो न स्त इति प्रति- 
षिद्धौं । यद्न च तौ भावतः प्रतिषिद्धों, तदा भावलक्षणं सम्भवं विभवं॑ च विना 
कुतो भावलक्षणविलक्षणो भावों भविष्यति! भावं॑ च विना न स्तः 
सम्भवविभवोौ ॥ 
अपरे तु पूर्वार्ध पश्चिम कृत्वा व्याचक्षते । सत एवं सम्भवविभवौ, (8. 47) 
भावधमंत्वात्‌ । इह यन्नास्ति, न॒तस्यास्ति भावधमंत्वम््‌, तद्यथा--मण्डूकजटा- 
दिरोमणे:। भावधर्मो च सम्भवविभवौ, तस्मात्‌ सत एवं तौ इति। कस्यचित्‌ 
परम,थंतः सम्भवविभवौ स्यातामू, स भाव इति युक्त स्थाद्भिधातुम्‌ | तौ च त 
स्‍्तः, इति सम्भवं विभवं चेव विना भावों न विद्यते । 
भावस्थ सम्भवविभवसत्त्वे विद्यमानत्वात्‌, इति भावः। तदसत्त्वे च हेतोर- 
सिद्धाथंता । 
तथा--'सम्भवों विभवश्चेव विना भावं न विद्यते”। आश्रयस्पाभावादा- 
श्रितस्य असिद्धिः--इत्यभिश्न्धिरिति ॥ ८ ॥ 
किद्चान्यत्‌-इहेमौ सम्भवविभवौ परिकल्प्यमानो शून्यस्थ वा भावस्य 
वरिकल्प्येयाताम्‌ ? अशून्यस्य वा ? उभयथा च नोपपद्मतें इति प्रतिपादयन्ताहु-- 
सम्भवों विभवदचेव न शन्यस्पोपपच्चते । 
अविद्यमानाश्रयत्वादाकाशचित्रव दित्यभिप्राय: | तथा-- (8. 48) 
सम्भवो विभवश्चेव नाशुन्यस्योपपद्यते ॥ ९ ॥ 
अशुन्यस्य असत्त्वात्‌ निराश्रयौ सम्भवविभवौ नोपपद्यत: ॥ ९ ॥ 
किज्न्चान्यत्‌--इह यदि सम्भवविभवौ स्याताम्‌, तौ एकत्वेन वा स्यातास्‌ ? 
अन्यत्वेन वा ? उभयथा च नोपपद्मते इत्याहु-- 
सम्भवों विभवश्जेव नेक इत्युपपद्ते । 
परस्परविरुद्धयों रालोकान्धका रयोरिवेकत्वानुपपत्ते: । 
सम्भवो विभवदचेव न नानेत्युपपद्यते ॥ १० ॥ 


उभयोः: परस्परमव्यभिचारित्वात्‌। न हि सम्भवरहितस्थ विनाशः, न 
विभवरहितस्य सम्भवो दुष्ट इति | एवमुभयो: परस्परमव्यभिचा रित्वात्‌, सम्भवो 
विभवद्चैव न नानेत्युप;चते । 


मभम्मभ््लननगषग्पग्ग्ग्ग्््ग्ग्व्भभगग्ग्भग्षनभग््म्ग_्न्ग७्_्_म_््म्््््््््््््््न्््््््््््ू््ू्ू्_््््ग््ग्ग्ग्ग्।्न्धि 
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अथ स्यात्‌ू--किमनया सूक्ष्मेक्षिकया ! आगोपाछाज्भनादिक्रों हि जनः यस्मात्‌ 
सम्भवं विभवं च पश्यति, तस्मात्‌ स्तः सम्भवविभवौ। न हि अविद्यमानो वन्ध्या- 
तनय: शक्यो द्रष्ट्मति ? एवमपि-- 
(8. 49) दृश्यते सम्भवश्चेव विभवश्चेव ते भवेत्‌ । 

उच्यते, अनेकाल्तिकमेतत्‌ । न हि यद्‌ यद्‌ लोकेनोपलम्यते तस्य तस्य अस्ति- 
त्वसू। तथा हि. आगोपालाजड्रतादिको जनो गन्धव॑नगरमाशास्वप्नालातचक्र- 
मरीचिकासलिलादिकमविद्यमानमपि पद्यति इन्द्रियोपघातातू, एवमिमावषि 
सम्भववि भवौ असन्‍्तौ मोहादेव पश्यतीत्याह-- 

दृश्यते सम्भवश्चेव सोहादू विभव एव च ॥ ११॥ 


अथ कस्मात्‌ पुनरेतदेव॑ निश्चीयते--अविद्य मानस्वरूपाविमो सम्भवविभवौ 
मोहादेव वालोकेन दुश्येते” इति ? युक्‍त्या छोतदेव॑ निश्चीयते । का पुनरत्र 
युक्तिः ? इह यदि कश्चिद्‌ भावों नाम भवेत्‌, न्यितं स भावाद्वा जायेत, अभा- 
वादा । तथा यदि अभावो नाम कड्वितू, सो5पि भावाद्वा जाग्रेत, अभावाद्वा | 
उभयथा च उभयोरप्यसम्भव इत्याह्‌-- 

न भावाज्जायते भावों भावो5भावान्न जायते । 
नाभावाज्जायतेषभावो$भावो भावान्त जायते ॥ १२॥ 

(8. 420) भावात्‌ तावत्‌ सम्भवाख्याद्‌ भावस्थ सम्भवाख्यस्य उत्पादो न 
विद्यते, कायंकारणयोर्योंगपद्या भावात्‌, उत्पादस्थ च लब्धजन्मन: पुनरुत्पादवेय- 
थ्यात्‌ । अभावादपि भावों न जायते | कि कारणस्‌ ? अभावो हि नाम विभवः 
 बिनाहाः, स च भावविरुद्ध: | तस्माउ्ूवविरुद्धात्‌ कथं भाव: स्थात्‌ ! यदि स्यात्‌, 
तदा वन्ध्यादुहितुरपि पुत्र: स्थात्‌ ! न चैतदेवमिति। तस्माद दवादपि भावो न 
भवति । इदानीमभावो5प्यभावात्त भवति | भावतिवृत्तिरूपो हि अभाव:, ततु 
कुतोउस्य काण्करणसामशथ्यंम्र ! यदि स्थातु, निर्वाणस्थापि कार्यकरणसामथ्य॑ 
स्यात्‌ । यदि च अभावादभावः स्थात्‌, तंदा बन्ध्यादुहितुरपि पुत्र: स्थात्‌। न 
चेतदेवमिति । तस्मादभावादप्यभावों न भवति । 

इदानीं भावादप्यमावों न भत्रति | भावविरुद्धों ह्यमाव:। स कथं भावाद्‌ 
भवेत्‌ ! यदि भवेद्‌, प्रदीपादन्धकार:ः स्थातु | यतदइचेव विचायंमाणौं सम्भवविभवौ 
न स्तः, तस्प्रान्मोहादेव छोकेत दृश्यते इति विज्ञेयस ॥ १२॥। 

अथवा, अयमन्यः पूव॑पन्च:--इह हिं यदि सम्भवविभवौ स्थाताम्‌, तो 
भावाश्रयौ वा स्याताम्‌, अभावाश्रयौं वा । तौ च भावाभावौ ,सर्वथा विचाय॑माणौ 
न सम्भवतः। ततदच कुतो निराश्रयौ सम्भवविभावाविति ? अत:--दश्यते सम्भवश्वैव 
मोहाद्विभ व एव च इति विज्ञेयम्‌ । 
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यथा च भावाभावौ न सम्भवतः, तथा प्रतिपादयन्नाहु--न भावाज्जायते 
भावों भावोहभावान्तन जायते। नाभावाज्जायते3भावोह्ञावो भावान्न जायते ॥ 
अस्यार्थः पूव॑ंवत्‌ ॥ १२॥ 
अपि च - यदि करिचिद्‌ भावों नाम स्थात्‌, तस्थ उदयव्ययवत्त्वात्‌ (8. 42) 
सम्भवविभवौ स्थाताम । नच कश्चिद्‌ भाव स्वरूपतो5स्ति, खरविषाणवत्‌ 
स्वभावानुत्यल्नत्वात्‌ । अनुललन्तलमसिद्धमिति चेत्‌ ? तत्‌ सिद्ध, यस्मात्‌-- 
न स्वतो जायते भावः बरतो नेव जायते । 
न स्वतः परतश्चेव जायते, जायते कुतः ॥ १३ ॥ 
एतच्च अद्य एव प्रकरण" व्याब्यातत्वान्त पुर्व्याख्यायते | यदचेव॑ यथोक्त- 
प्रकारेण जायते स दृदानीं कुतों जायते ? नैव कुतश्चिज्जायते इत्यभिप्रायः। 
अवब्य॑ चैतदेवमभ्युपेयस्‌--सवंथा नास्ति भावस्थोत्पाद इति ॥ १३॥ 
भावसड््ावताभ्युपगमे च भवतः शाश्वतोच्छेददर्शनमापद्यते बौद्धमतानुगस्य- 
इत्याह - 
भावमम्युपपन्‍नस्प शाइवतोच्छेददशंनम्‌ । 
प्रसज्यते, 
पस्मात्‌, 
स भावों हि नित्योडनित्योइथ वा भवेत्‌ ॥ १४ ॥ 
यो हि यथोदितपदार्थव्यवस्थामतिक्रम्य भावसद्भावदर्शनमभ्युपेति, (8. 422) 
तस्य अवश्य प्रवचनात्यन्तविरुद्धं शाश्वतोच्छेददर्शनद्वयमापयते । कि कारणस्‌ ? 
यस्मात्‌ स भावः परिकल्प्यमानः नित्यों वा भवेद्‌ ? अनित्यों वा ? यदि नित्यः, 
तदा नियतं शाइवरतवादः । अथ अनित्यः, तदा नियतमुच्छेद इति ॥ १४ ॥ 
अत्राह- 
भावमम्युपपन्‍नस्थ नेवोच्छेदो न शाइवतम्‌ । 
कि का रणमस्‌ ? यस्मात्‌ 
उदयव्ययसन्तानः फलहेत्वोभंबः स हि॥ १५ ॥ 
यो हि हेतुफलयोरुदयव्ययानुप्रबन्ध,, स हि अस्माक॑ भव: संसार: । तत्र यदि 
हेतुनिरुष्येत, तद्धेतुक॑ फल नोलद्येत, तददा स्थादुच्छेदवाददोष:, यदि च हेतु 
निरुध्येत, स्वरूपेणावतिष्ठेतु, तदा स्थाच्छाइवतवाददर्शनदोष: | न चेतदेवमिति । 
तस्माद्‌ भावाभ्युपगमे5पि नास्ति शाइवतोच्छेददर्शनदोषद्रयप्रसद्भुः | स एव संसार: 
यो5यं हेतुफलाविच्छिस्नक्रमवर्ती उत्पादव्ययानुप्रबन्ध: संस्क्राराणामिति । अतो 
नास्ति अस्माकमयं दोष इति ? ॥ १५ ॥ 


१. प्रत्ययपरीक्षायामित्यर्थ: । 


१८४ मध्यमकशणा स्त्रे [ सम्भवविभव- 


उदयव्ययसन्तानः फलहेत्दोभंवः स चेत्‌ । 
(8. 423) ननु एवमपि 
व्ययस्यापुनरुत्पत्तेहतुृच्छेदः प्रसज्यते ॥ १६ ॥ 
यो हि हेतुक्षण: फलस्योत्पतत्ती हेतुभावमुपेत्य निरुध्यते, ननु तस्य व्ययवतो 
हेतक्षणस्य थुनरजुत्यादादुच्छेददर्शनमापद्यते | तवायं कथं न दोष इति चेतु ? 
सावमशभ्युपपन्नस्य अय दोष: | न च मया भावो&्भ्युपगतः, स्वभावातुलन्नत्वात्‌ 
सर्वंधर्माणाम््‌ । यत्रापि मया- 
प्रतोत्य यद्यद्‌ भवति न हि तावत्‌ तदेव तत्‌ । 
न चान्यदपि तत्तस्मान्नोच्छेदों नापि शाइवतम्‌” ॥ [म० ज्ञा०-१८.१०) 
इत्यूक्तमू, तत्रापि अमुना न्‍्यायेन नेःस्वाभाव्यमेव भावानां प्रतिपादितम। 
अन्यथा हि सति भावस्वररूपे बीजाडूरयो: कथमन्यत्वं न स्यात्‌ ? तस्मान्नाय॑ 
प्रस ड्वोउस्माक॑ ब!धक इति ॥ १६॥ 
एवं तावद्‌ भावमभ्युपपन्तस्य द्रेतो: पुनरनुत्पादादुच्छेददरशंनप्रस ड्भमुद्धाव्य 
इदानीं शाश्वतवादे दोषप्रस ज्भमुज्भावयन्ताह- 
सःद्भावस्य स्वभावेन नासज्भावश्च युज्यते । 
(8. 424) यदि हि हेतो: सद्भाव: स्वभावतः स्थात्‌, तस्य पश्चादसड्भावो 
न स्थात्‌; स्वभावस्थानपायित्वातू । ततशच शाव्वतदर्शनप्रसज्भ: तदवस्थ एवं ॥ 
कि चान्यतु- 
निर्वाणकाले चोच्छेद: प्रशमाद्‌ भवसन्ततेः .। १७ ॥ 
यद्यपि हेतुफलयो रुदयव्यय उन्तानप्रवृत््या शाबवतो च्छेददर्शनप्रसड्भ: परिहियते, 
तथापि यत्रास्य संतानस्य पुनरष्यप्रवृत्ति:, तत्र निर्वाणे नियतमुच्छेददर्शनमापद्यते । 
उच्छेददर्शनं व्‌ प्रह्मातज्यमित्युक्त भगवता | एवंविधमुच्छेदर्शनं व भविष्यतीति 
चेत्‌ ? अन्यदपि किसर्थ भवतां भविष्यतीति भावविच्छेदालम्बनत्वात्‌, निर्वाणकाले 
भावविच्छेदाल्म्बनवदित्यभिप्राय. ॥ 
यच्चोक्त म-उदयव्ययसन्तान: फल्हेत्वोभंवः स हि।” ( म० शा० २१-१६ ) 
इति, तदपि नोपपद्यते। कथ बृूत्वा ? इह हि चरमो भवो निवृत्तिलक्षण:, 
प्रथमो गतिप्रतिसन्धिलक्षण: | तत्र चरमों भवों निरुध्यमानो हेतुत्वेनावतिष्ठते । 
उपपत्तिलक्षणस्तु प्रथमों भवः फलरूपत्वेन व्यवतिष्ठते | अनयोइच भवयो: संसार 
इति संज्ञा क्ृता || ”७ ॥ 
(8. 425) अत्र च इदं विचारय॑ते - य ए4 प्रथमो भवः फलरूपत्वेन व्यवस्था- 
प्यते, स कि चरमे भवे निरुद्धे उपजायते, अथानिरुद्धे, उत निरुध्यमाने, यतो 


थरीक्षा ] एकविश्ञं प्रकर णम्‌ ६८५ 


हेतुफलानुप्रबन्धातु संक्षारः स्थात्‌ ? सर्वया च विचाय॑माणो न सम्भवतीति प्रति- 


मिल चरमे न निरुद्धे च प्रथमो युज्यते भवः। 
घरमे नानिरुद्धे च प्रथमो युज्यते भवः | १८ | 

तत्र यदि 'चरमे भवे निरुद्धे प्रथभों भवों जायते” इति परिकल्प्यते, तदा 
निर्ेतुकः स्थात्‌। दहनदग्धबीजादपि अद्भूरोदय: स्थात्‌ | त चेतदिष्टम्‌, तस्माद्‌ 
चरमें निरुद्धे प्रथमो भवो न युज्यते ॥। 

इदानीमनिरुद्धेघपि चरमे भवे अ्रथमों भवो न युज्यते । यदि स्थात्‌, निहेंतुकः 
स्यात्‌, द्विह्पता च एकस्य सत्त्वस्य स्यात्‌, अपूव॑सत्त्वप्रादुर्भावश्च, पूर्वस्यथ च 
नित्यता स्थात्‌, अविनष्टे च बीजे अद्धूरोदय: स्थात्‌। न चेतदेवमिष्टमिति । 
अतः-चरमे तानिरुद्धे च प्रथमों युज्यते भव इति स्थितम्‌ ॥ १८॥ 

इदानीं निरुध्यमानेर्षप चरमे भत्रे प्रथमो भवो यथा नोपपद्मते तथा प्रतिपाद- 
>> निरुध्यभाने चरमे प्रथमो यदि जायते | (8, 426) 

निरुध्यमान एकः स्याज्जायमानो5परो भवेत्‌ ॥ १९ ॥ 


तत्र निरुष्यमानो वतमानों वरतंमानप्रत्ययान्तवाच्यत्वात्‌, पे जायते इत्यपि वर्त- 
मान एवोच्यते, वर्तम।नशब्दवाच्यत्वात्‌ । अथवा निरुध्यमानों निरोधक्रियाकारक: | 


असावपि जनिक्रियाकारक:, तौ च एककालाविष्यमाणो यौगपद्चेनेव स्त: | ततरच 
निरुष्यमान एको भवः स्थात्‌, जायमानदचापंरः-इति यौगपद्येनेव द्वौ भवौ 
प्राप्तुत:। न चेकस्य युगपद्‌ द्वौ भवी सम्भवतः--इत्ययुक्तमेतत्‌ ॥ १९॥ 
तदेवं यथोक्तेन .विचा रक्रमण-- 
न चेन्निरध्यमार्नइच जायमानइंच युज्यते। 
साध च ख्ियते येषु तेषु स्कन्धेषु जायते ॥ २० ॥ 
चशब्द: समुच्चयाथे:। पृथक्यूथक्‌ चेति एतत्‌ सन्निधापयति | यदा एवं 
यथोदितन्यायेन निरुद्धे चरमे प्रथमो भवो न सम्भवरति, अनिरुद्धेषपि चरमे प्रथमो 
भवो न सम्भवति, सार्थध चेकस्मिश्व काले चरमेण भवेन सह प्रथमों भवोन 
अं क तत्‌ किमिदानीं येषु एवं स्कन्धेषु ज्रियते तेषु एवं जायते इति स्यात्‌ | 
ष स्‍्कन्धेष॒ स्थित / ते यते-इति अत्यन 
म्रियमाणो जायते कप ॥ (5! 2 ॑ओ७७७४४०७७४७ 
तत्‌ जमकर 
एवं त्रिष्वपि कालेषु न युक्ता, (8. 427) 
भवदभिमता 
अं! अर के भवसन्ततिः । 
चरमे भ द्वेडनिरुद्धे निरुध्यमाने यस्मात्‌ प्रथम 
तस्मात्‌ त्रिष्वपि कालेषु भवसन्ततिर्नास्ति | ७४७४ ४४०७एआ 


१८६ मध्यमकशास्त्र [ सम्भवविभध- 


त्रिषु कालेषु या नास्ति सा कर्य भवसन्ततिः || २१ 0 
या च ददानीं त्रिषु कालेषु लास्ति, कुतः सा अन्येनात्मना भविष्यतीति सवंधा 
नास्ति भवन्मता भवसन्तति: | ततश्च यदुक्तम्‌-- 
“उदयव्ययसन्तानः फलहेत्वोभंवः स हि” | [ म० शा० २१-१६ ] 
इति, तन्‍्त युक्तम्‌। ततदच भावाभ्युपगमे सति स एव शाश्वतोच्छेदवादप्रस जो 


दुनिवारों भवताम्‌, इत्यतो नास्त्येव भावानां स्वभावत उत्पत्तिरिति सिद्ध । 
यथोक्तमार्यसमाधि राजभारके-- 


'ताह कालि सो दशबलोा अनघो'” इत्यादि ।* 
(9. 428) तथा-- 
बीजस्य सतो यथा है रोन च यो बोजु स चेव अद्भुरो। 
न च अन्यु ततो न चेव तदेवमनुच्छेद अशाश्वत धमंता॥ 
मुद्रात्‌ प्रतिमुद्र दृश्यते मुद्रसंक्रान्ति न चोपलभ्यते । 
, न च तत्र न चेर्व सान्‍्यतो एवं संस्कार अउुच्छेदशाइवता: | 


[ लल्तिबि०-१०.१ ०० ?०४ | 
अत एवोक्त मार्यनागार्जुनपादैः 


“स्वाध्यायदीपमुद्रादपंगघोषाकंकान्तबीजा म्र: । 
स्कन्धप्रतिसन्धि रसंक्रमच विद्वद्ध्ि रबधायों ” ॥| इसि 
तथा भगवान्‌-- 
(8. 429) ' जायते च्यवते चापि न च जातिनं च च्युति:। 
पस्य विजानत एब समाधिर्नास्थ दुर्लभ: ॥ इति। 
तथा--सुसुखिता सद ते नर लोके येहि अचिन्तिय ज्ञातिमि धर्मा: । 
न च धर्म अधमं विकल्यों चित्तपपश्च त्रिभावित सवि॥ 
भाव अभाव विभावधि ज्ञानं सवमचिन्तयि स्वंमभूतम्‌ । 
ये पुन चित्तवशानुग बालास्ते दुखिता भवकोटिशतेषु॥ 
यो४पि च चिन्तयि शून्यकधर्मान्‌ सो$पि कुमागंपपन्नकु बाल: । 
अक्षर कीतित शून्यक धर्मास्ते च अनक्षर अक्षर उक्ता:॥ 
(8. 430) शान्‍्त पशान्त य चिन्तयि धर्मान्‌ सोषपि च चित्तु न जातु न भूतः । 
चित्तवितकंण सवि पपञ्चा: सूक्ष्म अचिन्तिय बुध्यय धर्मान्‌ ॥ 
इति ॥ २१ ॥ 
इत्याचार्प वन्द्रकी तिपादोपरचितायां प्रसन्‍नपदायां मध्यमकव॒त्तो 
 सम्भवविभवपरीक्षो ना|म एकविशवं प्रकरणम्‌ ॥ 


१. पूव ,४२-४४ पृष्ठयोरुपन्यस्ता अष्ट इलोका अविकलमिहापि बठितव्या: | 


२२. तथागतपरीक्षा 
( द्वाविश्व प्रकरणम्‌ ) 


अत्राह-विद्यत एव भव॒संतति:, तथागतसद्भावात्‌। इह हिं भगवता (8.45व) 
महाकरुणोपायप्रज्ञाइयधारिणा._ सकलत्रेधातुकाशेयसत्त्वजात्य। दिदुःखव्युपशमैक- 
मनसा त्रिभिः कल्पासंख्येयेः सप्तभिर्वा ने सन्‍्तर्यक्रमेणोद्यच्छता तैस्तेतिरतिशयेर- 
तिविचित्रे: पुण्यक्रियाप्रा रम्भै: सलजगद्धितोदयरैकक्रियालक्षणै: प्रियेकपुत्रादप्य- 
घधिकतरनिरवशेषजगदनुग्रहतत्परेण. महाक्रहणाप खशेन तत्रतत्रोपपत्त्यायतने 
क्षितिसलिलज्वलनपवनसाधा रणभैय ज्य महा मही रुहवज्जनानास्वेच्छात उपभोग्य- 
तामात्मानमुपगमयता महाकालेन सार्वज्ञं सवांक्रारपरिच्छेदि पदम धिगतम्‌ । स 
एवमधिगतसर्वज्ञज्ञानो भगवान्‌ यथा धर्माणां तत्त्वं व्यवस्थितं तथेव अदेषतो 
गतत्वाद्‌ बुद्धत्वात्‌ 'तथागत' इत्युच्यत । यदि भवसन्ततिरन स्पात्‌ू, (8. 432) 
तदा तथागतो5पि न स्थात्‌ । न हि एकेन जन्मना शक््यं तथागतत्वमनुप्राप्तुम | 
तस्माद्‌ विद्यत एव भवसन्ततिः, तथागतसड्द्भावादिति ? 

उच्यते; भवदीयमेव हि इदमतिमहदज्ञानं॑ भवसन्तानस्य अविच्छेदर्वाततां च 
अतिदी्घकालं च गमयति, यस्य नाम भवतः अतिमह॒दज्ञानघनान्धकारमेव विचित्रे- 
रुपपत्तिश रच्चन्द्रज्ञानालो केविध्वस्यमानमपि. अतिचिरतरकालाभ्पासव्रासता- 
विस्तराभिवृद्धमद्यापि न विध्वस्यते, न निवर्तते | यदि हि तथागतों नःम॒ कश्चित्‌ 
स्थात्‌ स्वभावत:, तदा तस्य महता कालेनाभिनिष्पत्तेभंवसन्ततिः स्थात्‌। न च 
तथागतो नाम कश्चिद्‌ भावस्वभावत उपलभ्यते | केवल तु भवानविद्यातिमि रो- 


पहुतमतिनयनतया द्विचन्द्रकेशमशक्रादिवन्मिथ्या तथागत नाम स्वभावत 
उपलभते । 


यथा च तथागतो नास्ति स्वभावतः, तथा प्रतिपादयन्नाह-- 
स्कन्धा न नान्‍्यः स्कन्धेम्यों नास्सिनू स्कन्धा न तेषु सः । 
तथागतः स्कन्‍्धवान्न कतसो5त्र तथागतः ॥ १॥। 
यदि हि तथागतो नाम कश्चित्‌ पदार्थो5पमलो निष्प्रपञचः स्यात्‌, स स्कन्ध- 
स्वभावों वा भवेत्‌, *रूपवेदतासंज्ञासंस्कारविज्ञान!ख्यस्कन्धपञ्चकस्वभावों वा 
भवेत्‌, यदि वा शीलसमाधिप्रज्ञाविमुक्तिविमुक्तिज्ञानदर्शनाख्यपश्चस्कन्धस्वभाव:, 
तद्थयतिरिक्तो वा भवेत्‌ । पू्वंका एवं पञ्च स्कन्वा सत्त्वप्रंज्ञप्तिनिनित्त- (8. 435) 
त्यादिह विचारे परिगृद्यन्ते नोत्तरे, अव्यापकत्त्रादेषां पू्॑के रन्तर्भावितत्वादिति ॥ 


१८८ मध्यमकश स्त्रे [ तथागत- 


यदि वा पश्चस्कन्धव्यतिरिक्तो भवेत्‌, तत्र तथागते वा स्कन्धा: स्युः, स्कन्धेषु 
वा स भवेत्‌, तथागतो वा स्कनन्‍्धवान्‌ भवेत्‌ धनवानिव देवदत्त:? सवंथा च 
विचायंमाणो न सम्भवति । कथं कृत्वा ? तत्र तावत्‌ स्कन्‍्धा एव न _ तथागतः। 
कि कारणमस्‌ ? उक्त हि-- 
“यदिन्धनं स चेदग्निरेकत्व॑ कतृंकमंणो:” | [ म० श्ा०--१०-१ ] 
भवेदिति, तदिहापि योज्यस्‌ू-- 
स बुद्धों यो ह्यपादानमेकत्वं कतृकमंणो:। 
'भवेदिति । तथा-- 
आत्मा स्कन्धा यदि भवेदुदयव्ययभाग्भवेत्‌” | [ म० शा०--१८-१ ] 
इत्युक्तमू, तदिहापि योज्यमू-- 
बुद्ध: स्कन्धा यदि भवेदुदयव्ययभाग्भवेत्‌ | इति । 
एवं तावत्‌ स्क्रन्धा न तथागत: ॥ 
इदानीं तान्य: स्कन्धेभ्यस्तथागत इति । कि का रणम्‌ ? उक्त हि-- 
(9. 494). “अन्यश्चेदिन्धनादग्निरिन्धनादप्यते भवेत्‌””। [ म०शा०--१०-१ ] 
तथा--“परत्र निरपेक्षत्वादप्रदीपनहेतुक: । 
पुनरारम्भवेयथ्य॑मेवं चाकमंक: सति” ॥ इति, [म० शा०--१०-२ ] 
तथा इहापि योज्यम्‌-- 
बुद्धोध््यब्चेदुयादानादुपादानं विना भवेत्‌ | 
तथा--परत्र निरपेक्षत्वादनुपादानहेतुक: । 
पुनरारम्भवेयथ्य॑मेवं चाकमंक: सति ॥ 
तथा--स्कन्धेभ्योहन्यो यदि भवेद्‌ भवेदस्कन्धलक्षण: | इति | 
अन्यत्वाभावाच्च स्कन्धादीनां तथागतस्य च, तथागते स्कन्धा नोपपच्चन्ते ॥ 
नापि स्कन्धेषु तथागत इति उपपद्यते। उक्त चेतन्मध्यमकावतारे पक्षद्वय- 
व्याख्यानसू-- 
_स्कब्धेष्वात्मा विद्यते नेव चीमी सन्ति स्कन्धा आत्मनीतोह यस्मात्‌ । 
सत्यन्यत्वे स्यादियं कल्पना वे तच्चान्वत्वं नास्त्यतः कल्पनैषा” ॥ 
[ मध्यमकाव०-- ६-१ ४२ ] 


स्कन्धवानपि तथागतो यथा न भवति, तथा तत्रेवोक्तम-- 
“इष्टो नात्मा रूपवान्नास्ति यस्मादात्मा वत्त्वार्थोषयोगों हि नातः ॥ 
(8.435) भेदे गोमान्‌ रूपवानप्यभेदे तत्त्वान्यत्वेःरूपतों नात्मनः स्तः ॥” 
[मध्यमकाव ०-६, १४३] 


परीक्षा ] द्र/बिशं ५कर ०म्‌ १८९ 

तत्त्वान्यत्वपक्षे एवं तु पञ्चापि पक्षा अन्तगंता वस्तुतः । सत्कायदु षिटिप्रवृत्त्य- 
पेक्षया तु पद्न पक्षा: समुपवष्य॑न्ते आचार्येणेति विज्ञेयम्‌ | यश्बेवं स्कन्घेषु पव्चधा 
विचार्यमाणो तास्ति तथागतः, स केनान्येन आत्मना भविष्यतीति, सर्वथा न 
सम्भवत्येव तथागत इति भावस्वभावादपद्यन्त: आचार्यपादाः क्राहु:--कतमोश्त्र 
तथागत इति। नास्त्येव स कश्चित्‌ सकलत्रेलोक्यवस्तुविपश्चि-््वावस्वभाव 
इत्यभिप्रायः | तथागता मावाच्च भवसन्ततिरपि द्रव्यसंततिर्नास्तीति सिद्धस्‌ ॥ १॥ 

अत्रेके वदन्ति-नंव हि स्क्रन्धास्तथागत इति ब्रूमः, यथोक्तदोषश्रसज्भात्‌ । 
नापि स्कन्धव्यतिरिक्तः । नापि तथागते अनासखवान्‌ स्कन्धान्‌ वर्णयामः, हिमवति 
पव॑ते इव॒तरुषण्डम्‌ ! नापि स्कन्धेषु, तहपण्डे इव सिंहस्‌। नापि स्कनन्‍्धवन्तं 
वर्णयामः, लक्षणवन्तमिव चक्रवरतिनम्‌ एकत्वान्यत्वानभ्युपपमादेव । कि तहि ? 
स्कन्धानमलानुपादाय॒तत्त्वान्यत्वाद्यवाच्यं तथागतं व्यवस्थापयामः | (8. 436) 
तस्मान्तायं विधिरस्माक बाधक इति । अत्रोच्यते- 

बुद्धः स्कन्धानुपादाय यवि नास्ति स्वभावतः। 
स्वभावतइच यो नास्ति कुतः स परभावतः ॥ २॥ 

णदि हि बुद्धों भगवानमलान्‌ स्कान्धानुपादाय तत्त्वान्यत्वेनावक्तव्यः प्रज्ञप्यते, 
न तहि स्वभावतः सो3स्‍्तीति व्यक्तमापद्यते, प्रतिबिम्बवदुपादाय प्रज्ञप्यमानत्वात्‌ । 
यदच इदानीं स्वभावतो नास्ति आत्मीयेन स्वरूपेण, स कयमविद्यमानः स्वभाबतः 
स्कन्धानुपादाय परभावतो भविष्यतीति ? न हि अविद्यमानो वन्ध्यातनयः परभाव- 
मपेक्ष्य भवतीति युज्यते ॥ २॥ 

अथ स्यात्‌-यथेव हि प्रतिबिम्बक॑ स्वभावतो&संविद्यमानमपि परभावं मुखा- 
दर्शादिकमपेक्ष्य भवति, एवं च तथागतो5पि स्वभावतो&संविद्यम्रानः अनास्रबान्‌ 
पञुच स्कन्धानुपादाय परभावतों भविष्यतीति; एवमपि-- 


प्रतीत्य परभाव॑ यः सोध्नात्मेत्युपपद्यते । (8,437) 
यश्चानात्मा स च कथं भविष्यति तथागतः ॥ ३॥ 


यदि प्रतिबिम्बवत्‌ परभावं प्रतीत्य तथागत इष्यते, एवं सति प्रतिबिम्बवदेव 
स तथागतोश्नात्मेत्युपपद्यते । न तु स्वभावत इति युक््यते | आत्मशब्दो5यं स्वभाव- 
शब्दपर्याय: | यदतत्र अनात्मा निःस्वभाव: प्रतिबिम्बवदेव, स कथं तथागतः स्वभाव- 
रूपतो भविष्यति ! अविपरीतमागंगतो न भविष्यतीत्यभिप्रायः ॥ ३ ॥ 

किज्चान्यत्‌-इह यदि तथ।गतस्य कश्चित्‌ स्वभाव: स्थात्‌, तदा तत्स्वभावा- 
पेक्षया स्कन्धस्वभावः परभाव इति स्यात्‌,तं॑ च परभावं प्रतीत्य तथागतः 
स्थात्‌। यदा तु तथागतस्थ स्वभाव एवं नास्ति, -तदा कुतः स्कन्धानां परत्वं 
स्थादिति प्रतिपादयन्नाह- 


१९० मध्यमकणशात््त्रे [ तथागत- 


यदि नास्ति स्वभावश्च परभावः कथं भवेत्‌ । 
यदा चेव॑ं स्वभावपरभावौ न स्तः, तदा 
स्वभावपरभावाम्यामृते कः स तथागतः ॥ ४४७ 


पदार्थों हि भवन्‌ स्वभावों भवेत्‌, परभावों वा। ताभ्यां तु विना कोञ्सो 
अपर: पदार्थोईस्ति, यस्तथागत इति व्यवस्थाप्यते ! तस्मान्नास्ति स्वभावत- 
स्तथागत इति ॥ ४ ॥ 
(8. 438) किज्चान्यत्‌-- 
स्कन्धान्‌ यद्यनुपादाय भवेत्‌ कश्चितु तथागतः । 
स॒ इदानोमुपादण्यादुपादाय ततो भवेत्‌ ॥ ५७ 
यदि मन्यप्ते-स्कन्धेभ्यस्तत्त्वान्यत्वेत अवक्तव्यस्तथागतः स्कन्धानुपादाय 
प्रज्ञप्पते इति, तत्‌ कदा युज्यते ? यदि स्कन्धाननुपादाय अगुहीत्वा पूर्वे कश्चित्‌ 
तथागतो नाम भवेत्‌, स स्कन्धानुपादद्यात्‌ । व्यतिरिक्त एवं हि पृव॑सिद्धों धनाद्‌ 
देवदत्तो धंनस्योपादानं कुरुते, तद्ददेतान्‌ स्कन्धाननुपादाय यदि कश्चित्‌ तथागतः 
स्यात्‌, स इदानीं स्कन्धानुपादद्यातु, ततश्च तान्‌ स्कन्धानुपादाय ततो भवेत्‌ ॥५॥ 
विचायंमाणस्तु सवंधा-- 
स्कन्धांश्चाप्यनुपादाय नास्ति कश्चित्‌ तथागतः | 
निहँतुकत्वप्रसज्भात्‌ । 
यहच नास्त्यनुपादाय स॒ उपांदास्दते कथम्‌ ॥६॥७ 
अविद्यमानत्वादित्यभिप्राय: | यदा चेवं न किड्न्चिदप्युपादत्ते, तदा स्कन्धा- 
नुपादाय तथागतो नाम भविष्यतीति नोपपद्यते ॥ ६ !। 
यदा जवं तथागत उपादानात्‌ पूव॑मविद्यमानत्वात्‌ न किश्न्चिदुपादत्त , तदा 
तदुपादानस्यापि केनचिदपि अनुपादीयमानस्य उपादानत्वं न सम्भवत्येवेति प्रति- 
पादयन्ताह- 
(8.439) न भवत्यनुपादत्तमुपादानं च किडज्चन | 
यदा जेवमुपादानं केनचिदप्यनुपादीयमानत्वादुपादानं न भवतीति, तदा 
उपादानाभावादुपादातापि कश्चिन्नास्तीति प्रतिपादयन्नाह- 
न चास्ति निरुषादानः कथञ्चन तथागतः॥ ७ ७ 
इति॥ ७॥ 
तदेवं यथोपपादितन्यायेन-- 
तत्त्वान्यत्वेन यो नास्ति मृग्यमाणइच पश्चधा। 
उपादानेन स॒कथं प्रज्ञप्येत तथागतः॥ ८॥ 


परीक्षा ] द्वाविशं प्रकरणम्‌ १९१ 


यो हि तथागलो विचायंमाणो मृग्यमाणः तत्त्वेन स्कन्धेभ्य एकत्वेन नास्ति, 
अन्यत्वेन स्कन्धेभ्य: पृथकत्वेन च यो नास्ति, एवं तत्त्वान्यत्वासत्त्वादाधाराधेय- 
त्वाद्या पक्षपञ्चप्रकारेमृंग्गमाणो यो नास्ति, स कथमत्यन्तो&5संविद्यमानस्तथागतः 
उपादानेन शक्य: प्रज्ञपयितुरमिति अतो5पि नास्ति तथागतो नाम स्वभावतः ॥ ८ ॥ 
न केवलमनेन विचारेण तथागत एवं नास्ति, 
यवपीदमुपादानं तत्‌ स्वभावान्न विद्यते । 
यदपि इदमुपादानं रूपवेदनासंज्ञासंस्कारविज्ञानाख्यं स्कन्धव्न्चकम्ू, (8. 440) 
तदपि स्वभावेन न विद्यते, प्रतीत्यसमुत्पन्नत्वात्‌, स्करन्धपरीक्षायां च. [म० शञा० ४] 
विस्तरेण प्रतिषिद्धत्वात्‌ ।' 
अथापि स्यात्‌--ग्रद्यव स्वभावतः उपादानं नास्ति, तथापि हेतुप्रत्यया- 
त्मकात्‌ परभावाद्‌ भविष्यतीति, तदापि नोपपद्मते इति प्रतिपादयन्ताह-- 
स्वभावतश्च यन्नास्ति कुतस्तत्‌ परभावत: ॥ ९॥ 
न हि वन्ध्यासूनु: स्वभावतोथ्संविद्यमान: शक्य: परभावेन अ्रज्ञपयितुमिति। 
अत उपादानमपि नास्ति ॥ ९ ॥ 
अथवा-- 
यदपीदमुपादानं तत्स्वभावान्न विद्यते | 
उपादातुसापेक्षत्वादुपादातृनिरपेक्षस्य च उपादानत्वाभावान्नास्ति स्वभाव- 
सिद्धमुपादानम्‌ । अथ यद्यपि उपादातुनिरपेक्ष मुपादानं स्वभावसिद्धं न सम्भवति, 
एवं तदुपादात्रपेक्षमेव भवत्विति ? उच्यते; एवमपि-- 
स्वभावतशच यन्नास्ति कुतस्तत्‌ परभावतः ॥ 
स्वभावतो यदुपादानं न सिद्धम्र, तदविद्यमानस्वभाव॑ कथमुपादातु: परभावतो 
भविष्यतीति ! तस्मादुपादानमपि नास्तीति ॥| ९ ॥ 
इदानीं यथाप्रसाधितमेव।थं मुपदर्शयन्नाह-- 
एवं शून्यमुपादानमुपादाता च सवंशः । 
सर्वेण प्रकारेण विचायंमाणं शून्यमुपादानं निःस्वभावम्रू, उपादाता च शुन्यः 
स्वभावरहितः । तेनेदानीमुपादानेन-- 
प्रज्ञप्यते च शन्येन क्य शनन्‍्यस्तथागतः ॥ १० 0 (8. 44) 


नेव तत्‌ सम्भवति यदविद्यमानेन अविद्यमानस्य तथागतस्य प्रज्ञप्ति: स्यादिति। 
स्कन्धानुपादाय तथागत:ः प्रज्ञप्यते इति नोपपद्मयते ॥ 

अत्राहु:--अहो बत हता प्रत्याशा अस्माकम्तू, ये हि नाम वयं स्वविकल्प- 
विकल्पितातिकठिनकुदर्शानमालुतालताजालावबद़ेषु निर्वाणपुरगाम्यविपरीतमार्ग॑- 
गमनपरिश्रष्टेष्‌ अनतिक्रान्तसंसाराटवीकान्तारदुर्गेष. कणभक्षाक्षपाददिगम्बर- 


१९२ मध्यमकशा स्त्रे [ तथागत* 


जेमिनिनेयायिकप्रभूतिषु. तीथथंकरेष अविपरीतस्वर्गापवर्गमार्गोपदेशा भिमानिष 
स्पृहां परित्यज्य निरवशेषान्यतीथ्य॑मतान्धकारोपघातकं स्वर्गापवर्ग नुगाम्य- 
विपरीतमार्गंसम्प्रकाशकं सद्धमंदेशनातिपटुतरकिरणव्याप्ताशेषाशामुख॑ विविध- 
विनेयजनमतिकमलकुड्मलविबोधनतत्परं यथावदवस्थितपदाथ्थंतत्तताथभाजना- 
नाममलेकचक्षुर्भृत॑ सकलजगच्छरण्पभूतमद्वितीयं.. दशबलवेशा रघद्मावेणिक- 
( 8. 442 ) बुद्धधर्मामलमण्डलं भहायानमहानयसा रथिवरं सप्तबोध्यज्भोत्त- 
ज़तुरज्भपदातियोजितं सकलत्रिभुवनजनजातिजरामरणसंसा रकान्तारसरि- 
दुच्छोषणतत्परं चतु रसममारारातिसम रशरसम्पातविजयिनं सकलजगदसदूग्रा ह- 
राहुग्र हविग्रहोद्ग्रह॒निरासिनं तयागतसवितारमज्ञानघनगहनान्धका रनिराकरणाय 
मोक्षाथिनोश्नुत्त रसम्यक्सम्बोध्यरथिन: शरण प्रतिपन्‍्ना: / पेस्यथ च त्वया-- 


एवं शून्यमुपादानमुपादाता च सर्वशः । 
प्रशप्यते च शून्येन कं शून्यस्तथागतः ॥| 
इत्यादिना स्वभावतोथसत्त्वं ब्रुवता भवता हता अस्माक मोक्षप्रत्याशा अनु- 
त्तरसम्यक्सम्बोध्यागमाभिलाष इति | तदलं भवता तथागतमहा दित्यप्रच्छादकेन 
आकालिकघनघनावलीविख्र रणेत जगदन्ध्रका रोपमेनेति ? उच्यते; अस्माकमेव हता 
प्रत्याशा भवद्विधेष्वबुधजनेषु, ये हि नाम भवन्‍्तः मोक्षकामतया अन्यतीर्थ्य॑- 
मतानि परित्यज्य भगवन्तं तथागतमपि अविपरीतं प्रतिपद्य परमगम्भी रमनुत्तरं 
सवंती््यंवादासाधारणं नेरात्म्यसिहनादमसहमानाः कुरंगमा इव स्वाधिमुक्ति- 
(8. 443) दरिद्रतया विविधकुदृष्व्यालमालाकुलं विपय॑स्तजनानुयातं तमेव महा- 
घोरसंसाराटवीकान्ता रचा रकानुगमागंमवगाहन्ते । न हि तथागताः: कदाचिद- 
प्यात्मनः स्कन्ध।नां वा अस्तित्त्वं प्रज्॒ययन्ति | यथोक्त॑ भगवत्याम-- 


“बुद्धोध्प्यायुष्मन्‌ सुभूते, मायोपमः स्वप्नोपमः । बुद्धधर्मा अप्यायुष्मन्‌ सुभूते, 
मायोपमा: स्वप्नोपमा:” इति ॥ [ अष्टसाह ०-३९ ] 
तथा-- 
धर्म स्वभावतु शून्य विविक्तो बोधि स्वभावतु शून्य विविक्ता | 
यो हि चरेत्‌ स पि शून्यस्वभावो ज्ञानवतो न तु बालूजनस्थ ॥ इति। 
न च वयं स्वंथेव निष्प्रपञ्चानां नास्तित्वं ब्रूमः, यदस्माक॑ तदपवादकृतो दोष: 
स्थात्‌ ॥ १० ॥ 
अपि च--निःस्वभावं हि तथागतं व्याचक्षाणेन अविपरीतार्थाभिधित्सुना 
योगिना सता सर्वथा-- 
दुन्‍्यसिति न वक्तव्यमशन्यमिति वा भवेत्‌ । 
उभयं नोभयं चेति, 


परीक्षा ] द्वाविशं प्रकरणम्‌ १९३ 


स्व॑मेतन्‍न वकतव्यमस्माभि:। कि तु अनुक्ते यथावदवस्थितं प्रतिपत्ता 
प्रतिपत्तुं न समर्थ इत्यतो वयमपि आरोपतो व्यवहारसत्ये एव स्थित्वा व्यवहाराथ॑ 
व्नियजनानुरोधेन शून्यमित्यपि ब्रूमः, अशुन्यमित्यपि, शून्याशुन्यमित्यपि, नेव 
शुन्यं नाशून्यमित्यपि ब्रूम: | अत एवाह-- 

प्रश्नप्त्यर्थ तु कथ्यते ॥ ११ ॥ 
इति। यथोक्तं भगवता-- 

“शून्या: सर्वरधर्मा निःस्वभावयोगेन | निर्निमित्ता: स्वंधर्मा निनिमित्तताम- 
पादाय | अप्रणिहिता: सवंधर्मा अप्रणिधानयोगेन | प्रकृलातप्रभास्वराः सर्वंधर्मा: 
प्रज्ञापारमितापरिशुद्धय्या” इति ॥ 

अन्यत्र अशन्यमुक्तम्‌-- 

“अतीत चेड्धिक्षयः, रूप॑ नाभविष्यन्न श्रुतवानायंश्रावकोउतीतं रूपमभ्य- 
नन्दिष्यत्‌ । यस्मात्‌ तहि भिक्षवः, अस्ति अतीत रूपस्‌, तस्मादार्यश्रावकः श्रतवान- 
तीत॑ रूपमभिनन्दतीति । अनागतं चेदड्द्रक्षव:“”इत्यादि | एवं यावत्‌ “अतीत 
चेडद्धिक्षव:, विज्ञानं नाभविष्यत्‌*“” इत्यादि पुवंबत्‌ ॥ 

तथा सौोत्रान्तिकमते अतीतानागत॑ शून्यम्र, अन्यदशून्यस्‌ । विप्रयुक्ता (8.445) 
विज्ञप्तिः शून्या। विज्ञानवादेडपि कल्पितस्वभावस्य श॒न्यत्वम, अप्रतीत्यसमुत्पन्न- 
त्वातू, तेमिरिकद्विचन्द्रादिदर्शनवत्‌ । 

“न शन्‍्यं नापि चाशून्यं तस्मात्‌ सर्व विबीयते | 
तथा सत्त्वादसत्त्वाच्च मध्यमा प्रतिपज्च सा” | इति ॥ 
[ मच्यान्तवि० ? ] 
येन त्वभिप्रायेण शून्यत्वादिकमुपदिश्यते, स आत्मपरीक्षातो [ म० शा० १८ ] 
बोद्धव्य: । यथोक्त॑ सूत्रे-- 

“मायोपम॑ जगदिदं भवता नटरज्जस्वप्नसदृशं विहितम्‌ । 
नात्मा न सत्त्व न च जीवगती धर्मा मरीचिदकचन्द्रसमा: | 
शून्य च शान्तमनुपादमयं अविजानदेव जगदुद्अमती | 
तेषामुपायनययुक्तिशतेरव॒तारयस्यपि कृपालुतया | 
रागादिभिश्च बहुरोगशतैः सन्त्रासितं सकल्मीक्षि जगत्‌ । 
वेद्योपमो विच रसेघप्रतिमो परिमोचयं सुगत सत्त्वशतान्‌ ॥ 

रथचक्रवद्‌ भ्रमति सर्वजगत्‌ तियंक्षु प्रेतनिरयेषु गता:। (8.44 6) 

मूढा अदेशिक अनाथगताः तेषां प्रदर्शयसि मार्गंवरम्‌ ॥ इति॥ 
सर्वास्त्वेता: कल्पना निष्प्रपज्चे तथागते न सम्भवन्ति ॥| ११॥ 


न च केवल शून्यत्वादिकमेव चतुष्टयं तथागते न सम्भवति, अपि च-- 
म० शा० : १३ 


१९४ मध्यमकशार्त्रे [ तथागत- 


शाहवताशाइवताद्यत्र कुतः शान्‍्ते चतुष्टयम ! 
अन्तानन्तावि चाप्यत्न कुतः शान्ते चतुष्टयम्‌ ॥ १२॥ 
इह चतुदंश अव्याकृतवस्तूनि भगवता निर्दिष्टानि । तद्यथा--शाइवतो लोक:, 
अशाइवतो लोक:, शाश्रतश्च अशाश्वतश्च॒ लोक: नेव शाश्वतो नाशाश्वतदच लोक: 
इति चतुष्टयम्‌ | अन्तवान्‌ छोकः, अनन्तवान्‌ लोकः, अन्तवांइब लोक:, नेव 
अन्तवान्‌ न अनन्तवांइ्च लोकः इति द्वितीयम्‌ | भवति तथागत: परं मरणात्‌, न 
भवति तथागतः परं मरणात्‌, भवति च न भवति च तथागतः परं मरणात्‌, नेव 
भवति न न भवति च तथागतः परं मरणात्‌, इति तृतीयम्‌ । स जोवस्तच्छरीरम, 
अन्यो जोवोथ्न्यच्छरीरस्‌ इति। तान्येतानि चतुर्दश वस्तूनि अव्याकृतत्वाद- 
व्याकृतवस्तूनि इत्युच्यन्ते। तत्र यथोपर्वारणितिन न्‍्यायेन यथा शुन्यत्वादिक 
चतुष्टयं प्रकृत्या शान्ते निःस्वभावे तथागते न सम्भवति, एवं शाइवताशाइवतादिक- 
मपि चतुष्टयमत्र न सम्भवति। असम्भवादेव च चतुष्टयं बन्ध्यापुत्रस्य श्याम- 
(8. 447) गौरत्वादिवत्‌ न व्याकृतं भगवता लोकस्य | यथा च एतच्चतुष्टयं 
तथागते न सम्भवति, एवमन्तानन्तादिकमपि शान्ते तथागते न सम्भ्वात | १२॥ 
इदानीं 'भवति तथागतः परं मरणात्‌' इत्यादिकस्यापि कल्पनाचतुष्टयस्य 
प्रवृत्त्यस् म्भवमजड्भावयन्नाह-- 
येन ग्राहो गृहीतस्तु घनोषस्तोति तथागतः। 
नास्तीति स विकल्पयन्निबृंतस्यापि कल्पयेत्‌ ॥ १३७ 
येन हि घनतरों महताभिनिवेशेन अस्ति तथागतः इति ग्राहो गृहोतः, परिकल्प 
उत्पादितः, स नियतं परिनि- हे तथागते, न भर्वात तथागत: पर मरणातु, मरणा- 
दुत्तरकाल न भवति, उच्डिन्नस्तथागतः, न सविद्यते--इति परिकल्पयेत्‌ । तस्य 
एवं विकल्पयतः स्याद्‌ दृष्टिकृतम्‌ ॥ १३ ॥ 
यस्य तु न कस्याड्चचिदप्यवस्थायां स्वभावशृन्यत्वात्‌ तथागतस्य अस्तित्वना- 
स्तित्वमू्‌, तस्य पक्षे-- 
स्वभावतश्व॒शाम्येईईस्मश्विन्ता नेबोपपद्यते । 
परं निरोधाद भवति बुद्धो न भवतीति वा ॥ १४ ७ 
आकाश चित्ररूपकल्पनावदेषा कल्पना नास्तीत्यभिप्राय: ॥ १४ ॥ 
तदेवं प्रकृतिशान्ते निःस्वभावे तथागते सवंत्रपशञ्चातीते मन्दबुद्धितया शाइवता- 
(8. 448) शाइवतादिकया नित्यानित्यास्तिनास्तिशुन्याशुन्यसर्वज्ञासव॑ज्ञादिकया 
कल्पनया-- 
प्रपञ्नयान्ति ये बुद्धं प्रपद्लातीतमव्ययम्‌ । 
ते प्रपन्नहताः सर्वे न पश्यन्ति तथागतम्‌ ॥ १५ ॥ 


चरीक्षा ) द्वाविशं प्रकरणम १९५ 


वस्तुनिबन्धना हि प्रपञ्चा: स्युः, अवस्तुकइ्च तथागतः। कुतः प्रपञ्चानां 
प्रवृत्तिसम्भव इत्ति ! अतः प्रपञ्चातीतस्तंथाग?: । अनुत्पादस्वभावाच्च स्वभा- 
वान्तरागमनादव्ययः । तमित्थंविधं तथागतं स्वोत्प्रेक्षितमिथ्यापरिकल्पमलूमलिल- 
मानसतया विविधेरभूतेः परिकल्पविशेषे: ये बुद्धं भगवन्तं प्रपड्न्‍्चयन्ति, ते स्वकेरेव 
प्रपड्चेहंता: सन्‍्तः तथागतगुणसमृद्धे रत्यन्तपरोक्षवरतिनों भवन्ति। ततश्च 
शवभूता: एतस्मिन्‌ प्रवचने न पद्यन्ति तथागतम, जात्यन्धा इवादित्यम्‌ । अत 
एवाह भगवान्‌ -- 

“ये मां रूपेण अद्राक्षु्ये मां घोषेण अन्वयुः । 
मिथ्याप्रहाणप्रसुता न मां द्र॒क्ष्यन्ति ते जना: ॥ 
धमंतो बुद्धा द्रष्टन्या धर्मकाया हि नायका: | 
धमंता चाप्यविज्ञेया न सा शक्‍या विजानितुम”” ॥ इति ॥ १५॥ 
[ वज्नच्छे०--४३ ] 
तदत्र तथागतपरीक्षायां सत््वलोक: ससुरासुरनरादि: परीक्षितः | यथा चाय॑ 
सत्त्वलोको नि स्वभाव:ः, तथा भाजनलोकस्यापि वायुमण्डलादेरकनिष्ठवितान- 
भवनपर्य॑न्तस्य नेःस्वाभाव्यमड्धावयत्नाह -- 
तथागतो यत्स्वभावस्तत्स्वभावमिदं जगत । 

इंदं जग दति अयं भाजनलोक इत्यथे:। किस्वभावस्तथागतः पुनः ? (8. 449) 

इत्याह -- 
तथागतो निःस्वभावो निःस्वभावमिदं जगत्‌ ॥ १६॥ 

इति। यथा च जगतो ने:स्वाभाव्यम्‌, तथा प्रत्ययपरीक्षादिभि: प्रतिपादितम्‌ । 
अत एवोक्त॑ सूत्रे-- 

“अनुपादधरं: सततं तथागतः सर्वे च धर्मा: सुगतेन सादुशाः । 
निमित्तग्राहेण तु बालबुद्धयः असत्सु धर्मेष चरन्ति लोके ॥॥ 
तथागतो हि प्रतिबिम्बभूतः कुशलस्य धमंस्य अनास्रवस्य | 
नेवात्र तथता न तथागतो5स्ति बिम्बं च सन्दृश्यति सर्व लोके” || इति ॥ 

उक्त च भगवत्यां 9ज्ञापारमितायामू-- 

'अथ खल ते देवपुत्राः आयुष्मन्तं सुभूति स्थविरमेतदवोचन्‌--'कि पुनराय॑- 
सुभूते, मायोपमास्ते सत्त्वाड, नते माया”? एवमुक्ते आयुष्मान्‌ सुभूतिस्तान्‌ 
देवपुत्रानेतदवोचत्‌--“मायोपमास्ते देवपुत्रा: सत्त्वाः, स्वप्नोपमास्ते देवपुत्रा: 
सत्त्वा:। इति हि माया च सत्त्वाइच अद्दयमेतदद्वेधीकारम्‌ | इति हि स्वप्नइच 
सत्त्वाइच अद्वयमेतदद्वेधीका रस्‌ | सवंधर्मा अपि देवपुत्रा मायोपमा: (8, 4 50) 
स्वप्नोपमा:। स्रोतआपन्‍न्नोषपि मायोपमः स्वप्नोपमः | स्रोतआपत्तिफलमपि 


१५९६ मध्यमकशास्त्े [ तथामतपरीक्षा 


मायोपमं स्वप्नोपमस््‌ | एवं सक्ृदागाम्यपि, सकृदागामिफलमपि, अनागाम्यपि, 
अनागामिफलमपि, अहंननपि मायोपमः स्वप्नोपमः। अहंत्त्वफलमपि मायोपमं 
स्वप्नोपमस्‌ | प्रत्येकबुद्धत्वमपि मायोपम॑ स्वप्नोपमस्‌ । सम्यक्सम्बुद्धोडपि मायोपम: 
स्वप्तोपम इति । सम्यक्सम्बुद्धत्वमपि मायोपमं स्वप्नोपममिति वदामि' | 


“अथ खलु देवपुत्रा आयुष्मन्त सुभूतिमेतदवोचन्‌--' सम्यक्सम्बुद्धों5पि 
मायोपमः: स्वप्नोपम इति, सम्यक्सम्बुद्धत्वमपि माथोपम॑ स्वप्नोपममिति 
आयंसुभूते वदसि ? सुभूतिराह--“निर्वाणमपि, देवपुत्रा, मायोपमं स्वप्नो- 
पम्ममिति वदामि, कि पुनरन्यं धमंस! ! देवपुत्रा आहुः--निर्वाणमप्याय॑- 
सुभूते मायोपम॑ स्वप्नोपममिति वदसि ?” सुभूतिराह--'यद्यपि, देवपुत्रा_ निर्वाणा- 
दप्यन्य: कश्चिद्धर्मो विशिष्टतरः स्यात्‌, तमप्यहं मायोपमं स्वप्तोपममिति वदेयस्‌ । 
इति हि माया च निर्वाणं च अद्वयमेतदद्वेधीकारम्‌' इति ॥ १६ ॥ [अष्टसाह०-३९)] 


इत्याचार्यचन्द्रकीतिपादो परचितायां प्रसन्‍नपदायां मध्यमकवृतों 
तथागतपरीक्षा नाम द्वाविशं प्रकरणम्‌ ॥ 


२३. विपर्यासपरीक्षा 

( त्रयोविशं प्रकरणम ) 
अन्राहू-विद्यत एवं भवसंततिः, तत्कारणसद्भावात्‌ । इह हि (8.45) 
क्लेदोभ्यः कम प्रवतंते | कमक्लेशहेतुका जन्मम रणपरम्परा उपजायते | सा च भव- 
सन्ततिव्यंपदिश्यते । तस्याइच प्रधान कारणं क्लेशा:, प्रहीणक्लेशानां भवसन्ततेर- 
भावात्‌ । ते च रागादयः क्लेशा: सन्ति | तस्मात्‌ कार्यभूतापि जन्ममरणपरम्परा 
अविच्छेदप्रबन्धेन भवसन्ततिरपि भविष्यतीति ? उच्यते; स्याद्‌ भवसंतति:, यदि 
तद्वेतुमूता: क्लेशा: स्यु:। न तु सन्ति। कथ॑ कृत्वा ? इह भगवस्द्रिबुंद्धे: सकल- 

त्रिमुकतजनसंक्लेशशत्रुविध्वंसिभिशचतुर्मा ( रातिसमरपराजयेः--- 

संकल्पप्रभवों रागो द्ेषो मोहरच कध्यते। 

शुभाशभविपर्यासान्‌ सम्भवन्ति प्रतीत्य हि॥ १॥ 
संकल्प: - वितक: । संकल्पात्‌ प्रभवतीति संकल्पप्रभवः । 

“काम जानामि ते मूल संकल्पात्‌ किल जायसे । 

न त्वां संकल्पयिष्यामि ततो मे न स्विष्यसि”॥ [ महाब०-३.१९० ] 
इंति गाथाभिधानात्‌ संकल्पप्रभवो रागो द्वेषो मोहस्च कथ्यते |. ( 8. 452 ) 
एतन्मूलकत्वादन्येषां क्लेशानां. मुख्यत्वादेषामेवोपादानं त्रयाणाम््‌ । एते च 

ज्रयः क्लेशा:--शुभाशुभविपर्यासान्‌ संभवन्ति प्रतीत्य हि। तत्र हि शुभमाकारं 
प्रतीत्य राग उत्पयते, अशुभ प्रतीत्य द्वेषः, विपर्यासान्‌ प्रतीत्य मोह उत्पयते; 


संकल्पस्तु एषां त्रयाणामपि साधारणकारणमृत्पत्तो । कर्थ॑ पुनर्मोह: संकल्पप्रभवः ? 
: उक्त हि प्रतीत्यसमुत्पादे भगवता-- 


“अविद्यापि, भिक्षवः, सहेतुका सप्रत्यया सनिदाना । कश्च भिक्षवः अविद्याया 
हेतु: ? अयोनिशो भिक्षवों मनस्कारो5विद्याया हेतु: । आविलो मोहजो मनस्कारों 
भिक्षवो&विद्याया हेतु:” इति | अत: अविद्या संकल्पप्रभवा भवति | १॥ 

ततश्च--- (8. 453) 

शुभाशुभविपर्यासान _ सम्भर्वान्त प्रतीत्य ये। 
ते स्वभावान्न विद्न्ते तस्मात्‌ क्लेशा न तत्त्वतः॥ २॥ 

इति य द रागादयः स्वभावसिद्धाः स्यु, नैव ते शभाशुभविपर्यासान्‌ प्रतीत्य 
सेम्भवेयु:, स्क्भावस्य अक्ृत्रिमत्वात्‌ परनिरपेक्षत्वाच्च । भवन्ति च शुभाशुभविप- 
गँसान्‌ प्रतीत्य, तस्मान्निःस्वभावा एव ते। तत्त्वतो न विद्यन्ते, परमाथ्थंतः स्व- 
जाक्तो न विदयन्ते इत्यर्थ: ॥ २॥ 

अपि च-- 


१९८ मध्यमकवा स्त्रे [ विपर्यास- 


आत्मनोएस्तित्वनास्तित्वे न कथड्चचिच्च सिध्यतः। 
त॑ विनास्तित्वनास्तित्वे क्लेशानां सिध्यतः कथम्‌ ॥ ३२ ॥ 
आत्मनो यथा अस्तित्वनास्तित्वे न सतः, तथा उक्त॑ विस्तरेण | ततदच-- 
तदाश्चितस्य धर्मस्य कुतो5स्तित्वनास्तित्वे भविष्यतः ! ॥ ३ ॥ 
अथ स्यात्‌--र्थाद अस्तित्वनास्तित्वे आत्मनो न स्तः, तदा किमत्र क्लेशा- 
नामायातम््‌, यतस्तेषामपि अस्तित्वनास्तित्वे न स्त इति ? उच्यते; 


कस्यचिद्धि भवन्तीमे क्लेशा: स च न॒सिध्यति। 
(8.454) कश्चिदाहो विना कश्वित्‌ सन्ति क्लेशा न कस्यचित्‌ ४॥ ४ 


इह अमी रागादयः कुडयं चित्रवत्‌ फल पक्‍वतादिवच्च उत्पत्तो आश्रयम- 
पेक्षन्ते । ततरच कस्यचिदेते भवन्ति, न विना कब्सचिदाश्रयम॥। स च आश्रय: 
परिकल्प्यमानः आत्मा वा चित्तं वा भवेत्‌ | स चेषामाश्रयः पूव॑मेव प्रतिषिद्धत्वा- 
न्‍नास्ति | तं च कब्निदाश्रयं विना कस्य क्लेशा भवन्तु ? नेव कस्यचिद्भवन्ति, 
तस्याविद्यमानत्वात्‌, आहो, विना कंचित्‌ सन्ति क्लेशा न कस्यचित्‌ ॥ ४ ॥ 
अत्राह--नेव हि क्लेशानां कश्चिदाश्रयः पूर्व सिद्धोअभ्युपगम्यते | न च आत्मा 
नाम कद्चिदस्ति. यः आश्रयत्वेन व्यवस्थाप्पेत, निहेतुकवाद्‌ व्योमचूततरुवत्‌ । 
कि तह ? क्लिष्टं चित्तं प्रतोत्य क्लेशा उपजायन्ते, तच्च चित्त सहैव क्लेशेरुप- 
जायत इति ? एतदपि न युक्तमित्याह-- द 
स्वकायदृष्टिवत्‌ क्लेशा: क्लिष्टे सन्ति न पश्चधा। 
स्वकायदृष्टिवत्‌.. क्लिष्ट क्लशेष्वषि न पतञ्रधा ॥ ५॥ 


स्वकायो हि नाम रूपादिलक्षणसह॒तिः। स्वकायदृष्टि: स्वकाये आत्मदृष्टि: 

आत्मीयाकारग्रहणप्रवृत्ता । यथेयं पञचधा विचायंमाणा स्‍्वकाये न सम्भवर्ति, 
“सकन्धा न नान्‍्यः स्कन्धेभ्यो नास्मिनु स्कन्धा न तेषु सः । 
तथागतः स्कन्धवान्त कतमो5त्र तथागतः””॥ [ म० शञा०-२२.१ | 

(8. 455). इत्यनेन । एव क्लिष्टेडपि कलेशा विचाय॑माणा: पञ्चधा न सम्भ- 
वन्ति | तत्र क्लिश्यन्तीति क्लेशाः, क्लिब्यते इति क्लिष्टमू | यत्र यदेव क्लिष्टं तदेव 
क्लेशा इति न युज्यते; दग्वृदाह्मयो रप्येकत्वप्रसज्भात्‌ । अन्यत्‌ क्लिष्टम, अन्ये 
क्लेशा इति न युज्यते; परत्र निरपेक्षत्वात्‌, अक्लिष्टहेपुकक्लेशप्रसज्ञातु। अत 
एवं च एकत्वान्यत्वाभावादाधाराधेयतद्व त्पक्षाणां च अभावान्न क्लेशेषु क्लिष्टम्‌, 
इत्येवं क्लिष्टे पञचचघा विचायंमाणा: क्लेशा न सम्भवन्ति। यथा च क्लिष्ट- 
हेत॒का: क्लेशा न सम्भवन्ति, एवं क्लेशहेतुकमपि विलष्टं क्लेशेषु विचायंमार्ण 
पञ्चधा न सम्भवति। न हि क्लेशा एव क्लिष्टम, कतुंकमंणोरेकत्वप्रसंगातु, नान्‍ये 
क्लेशा अन्यत्‌ क्लिष्टम, निरपेक्षत्वप्रसंगातु, न च क्लिष्टे क्लशा:, न च क्लेशेषु 


परोक्षा ] त्रयो विश प्रकरणम्‌ १९९ 


क्लिष्टमू, न क्लिष्टवन्त: क्लेशा: । इत्येवं स्वकायदृष्टिवदेव क्लष्टं क्लेशेष्वपि 
पशञ्चघधा नास्ति। यतरचेवम्र, अतः परस्परापेक्षयाप क्लेशकिलष्टयोर्नास्ति 
सिद्धि: ॥ ५॥ 
अत्राह--यद्यपि त्दया क्लेशा: प्रतिषिद्धा, तथापि क्लेशहेतव: शुभाशु भ- 
विपर्यासास्तावत्‌ सन्ति, तत्सद्भावाच्च बलेशा: सन्‍्तीति ? उच्चते; स्युः क्लेशा:, 
यदि शुभाशुभविपर्यासा एवं स्युः, यावता एतेडपि प्रतीत्य समुत्पन्नाद, वक्ष्यमाण- 
प्रतिषेबाद्च | यदा च ते न सन्ति स्वभावतः, तदा 
स्वभावतो न विद्यज्ते शुभाशुभविपर्यया: । 
प्रतीत्यसमुत्पन्नत्वाह्रक्ष्यमःणप्रतदिधेधाचञ्च । यदा च ते न सन्ति स्वभावतस्तदा 
प्रतीत्य कतमान्‌ क्लेशाः शुभाशुभविपरययान्‌ ॥ ६ ॥ 
नेत्र सन्ति क्लेशा:, तद्धेतुशभाशुभविपयंयाभावादित्यभिप्राय: ॥ ६ ॥ 
अत्राह- विद्यन्त एव क्थ्शाः, तदाल्म्बनसडद्भावात्‌ । इह हि यन्नास्ति, न 
तस्यालम्बनमस्ति, तद्यथा वन्ध्यासूनो:। अस्ति च रूपशब्दगन्धरमस्प्रष्टव्य धर्माख्य॑ 
षड्विधालम्बनम्‌ । तस्मादालम्बनसड्भावाद्विययन्त एवं क्लेशा इति? (8.456) 
उच्यते; अस्त्येतत्‌, यद्‌ भवद्ि: 
रूपशब्दरसस्पर्शा गन्धा धर्माइच षड्विधम्‌ । 
वस्तु रागस्य ह्ेषस्थ मोहस्य च विकल्प्यते ॥ ७॥ 
तत्र वस्तु आलम्बनम्‌, वसतीति वा अस्मिन्‌ रागादिकम, तदुत्पत्ते: इति 
कृत्वा | तन्च तदालम्बनं षोढा भवति; इन्द्रियाणां षण्णां परिच्छेदकराणामन्योन्य- 
भेदात्‌ । रूपम्‌, शब्दा:, गन्धा:, रस:, स्प्रष्टव्यानि, धर्माश्चेति | तत्र इदमिहामृत्रेति 
निरूपणात्‌, रूपणाश्च रूपम्‌ | तेन शब्देन शब्हन्ते प्रकाइ्यन्ते पदार्था इति शब्द: । 
गल्ध्यन्ते हिस्यन्ते यत्र प्राप्ता: ततोह्न्यत्रागमनाद्‌ गन्धा:। रस्यते आस्वाद्यते इति 
रस: | स्पृश्यते इति स्पर्श:। स्वलक्षणासाधारणान्तिर्वाणाग्रधर्मा- ( 8.457 ) 
धारणादु्‌ धर्मा:। तदेतत्‌ षड्विधं वस्तु भवति। कस्य ? रागस्य, द्वेषस्य, मोहस्य । 
तत्र रक्चननम््‌ > राग:, रक्ति:, अध्यवसानम्‌ । रज्यते वा अनेन चित्तमिति रागः। 
दृषणमस्‌र>द्वेष:, आघात: , सत्त्वविषयोअ्सत्त्वविषयो वा। दृष्यते वा अनेन चित्तिमति 
देषः | मोहनस्‌ > मोह: संमोहः, पदार्थस्वरूपापरिज्ञानम्‌ | मुह्यते वा अनेन चित्त- 
मिति मोह: । तदेषां क्लेशानां रूपादिकं षड्विधं वस्तु आलम्बनं भवति | तत्र 
शुभाकाराध्यारोपेण यथा रूपादिभ्यो राग उपजायते, अशुभाकाराध्यारोपेण द्वेष:, 
नित्यात्माद्यध्यारोपेण मोहः सम्भवतीति ॥ ७॥ 
सत्यं विकल्प्यते एतद्‌ बालजने: षड्विधं वस्तु; किन्तु अविद्यमानस्वभाव- 
सत्ताकमेतद्‌ रागादीनामालम्बनत्वेन परिकल्प्यते भवता तैमिरिकेरिव असत्केश- 
मशकमक्षिकाद्विचन्द्रादिकमिति प्रतिपादयन्टाहु-- 
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रूपशब्दरसस्पर्शा गन्धा घर्माइ्च केवला:। 
केवला इति | परिकल्पितमात्रा:, निस्वभावा इत्यथं: । यदि निःस्वभावाः, कर्थं 
तहिं उपलभ्यन्ते इति ? उच्ण्ते; 
गन्धर्वंनंगराकारा मरोचिस्वप्नसन्निभाः॥ ८ ॥ 
इति एते उपलभ्यन्ते ॥ ८ ॥ 
यथा गन्धवंनगरादिप्रख्या एते केवल विपर्यासादुपरूभ्यन्ते, तदा 
(8. 458) अशुभ वा शुभ वापि कुतस्तेषु भविष्यति । 
मायापुरुषकल्पेषु प्रतिबिम्बसमेषु च॥९॥ 
तदनेन मिथ्याश्रयसमुत्पन्तत्वाच्छुभाशुभयो रपि निमित्तयोमृषात्वमेव भवति । 
यथोक्तम-- 
“अहंंकारोडड्रवा: “ स्कन्धाः सो5हंका रोअनृतो$थंतः । 
बीज यस्यानृतं तस्य प्ररोहः सत्यतः कुतः॥ 
स्कन्धानसत्यान्‌ दुष्टेवमहंकारः प्रहीयते। 
अहंका रप्रहणाश्च न पुनः स्कन्धसम्भवः' ॥ इति ॥ ५॥ 
न च केवलमाश्रयमिथ्पात्वे शुभाशुभयोनिमित्तयोमिथ्यात्वम्नू, अपि च अनया- 
प्यूपपत्त्या अनयोमिथ्यात्वमिति प्रतिपादयन्नाहू-- 
अनपेक्ष्य शुभ नास्त्यशुभं प्रशपयेसहि । 
यत्‌ प्रतोत्य शुभ तस्माच्छुभं नेवोपपद्चते ॥ १० ॥ 
इहथदि शुभ नाम किड्चित्‌ स्यात्‌, नियतै तदशुभमपेक्ष्य भवेत्‌ पारावारवत्‌, 
(8.459) बीजाडूुरव॒त्‌, हृस्वदीघंवद्वा, शुभस्य सम्बन्ध्यन्तरपदार्थ॑सापेक्षत्वात्‌ । 
त्चाप्यपेक्षणीयमशुभ शुभेन विना नास्ति। अनपेक्ष्य शुभं नास्त्यशुभमु, 
निरपेक्ष्याशुभं नास्तीत्यभिप्राय: | यदशुभं प्रतीत्य यदशुभमपेक्ष्य शुभ प्रज्ञपयेमहि 
व्यवस्थापयेमहि । यच्छब्देन अनन्तरस्याशुभस्य परामशं:। प्रज्ञपयेमहीत्यनेन 
उत्तरस्य छुभस्य सम्बन्ध: । यतरुच एवं शुभस्य प्रज्ञप्तो सम्बन्ध्यन्तरमपेक्षणीय- 
मशुभाख्यं परदार्थान्तरं नास्ति, तस्माच्छुभं नेवोपपद्यते हस्वासम्भवादिव दीघंस॒, 
पारासम्भवादिव अवारमित्यमिप्रायः ॥ १० ॥ 
इदानीमशुभमपि यथा न सम्भवति, तथा प्रतिपादयन्नाह-- 
अनपेक्ष्याशुभ॑ नास्ति शुझं प्रश्पयेमहि । 
यत्‌ प्रतोत्याशुभं तस्मादशुभं नेव विद्यते ॥ ११ ॥ 
यदि हि अशुभं नाम किड्चचत्‌ स्थात्‌ नियतमेव तच्छुभमपेक्ष्य भवेत्‌, पारा- 
वारवत्‌ हस्वदोधंवद्‌ वा, अशुभस्य सम्बन्ध्यन्तरपदार्थंसापेक्षत्वात्‌ । तच्चाप्यपेक्ष- 
णीय॑ शुभमशुभेन बिना नास्ति, अनपेक्ष्याशुभं नास्ति शुभस्‌। अशुभ निरपेक्ष्य शुर्भ 
न सम्भवतीत्यभिप्राय:। यच्छुभं प्रतीत्य यच्छुभमपेक्ष्य अशुभं प्रचपयेम हि, अधुरभ॑ 
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व्यवस्थापयेमहि । अज्नापि यच्छब्देन अनन्तरस्य शुभस्य परामर्ं: प्रज्ञपयेमहीत्यनेन 
च उत्तरस्याशुभस्य सम्बन्ध: । यतइचेवमशुभस्य प्रज्ञप्ती सम्बन्ध्यन्तरमपेक्षणीयं 
शुभाख्यं पदार्थान्तर नास्ति, तस्मादशुभं नेव विद्यते ॥ ११॥ 
यतदचेवं शुभाशुभयोरत्तम्भवः, अत:- 
अविद्यमाने च शुभे कुतो रागो भविष्यति ! 
अशुभेष्विद्यमाने च कुतो हूं षो भविष्यति ॥ १२॥ 
शुभाशुभनिमित्तकयो रागद्व षयो: शुभाशुभनिमित्ताभावे सति (8. 460) 
नि््वतुकत्वान्नास्ति सम्भव इत्यभिप्रायः ॥ १२॥ 
तदेवं शुभाशुभनिमित्ताभावेन रागद्वेषयोरभावमुपपाद्य विपर्यासस्वभावाभाव- 
प्रतिपादनेन मोहस्याप्यधुना स्वभावाभावं प्रतिपादयन्नाहु-- 
अनित्ये नित्यमित्येवं यदि ग्राहो विपर्ययः । 
नानित्यं विद्यते शून्ये कुतो ग्राहों विपयंयः ॥ १३॥ 
इह॒चत्वारो विपर्यासा उच्चन्ते। तद्यथा--अनित्ये प्रतिक्षणविनाशिनि 
स्कन्धपश्चके यो नित्यमिति ग्राह:, स विपर्यास: | तथा-- 
'अनित्यस्य ध्रुवा पीडा पीडा यस्य न तत्‌ सुखम्‌ । 
तस्मादनित्यं यत्‌ स्व दुःखं तदिति जायते' ॥ 
इत्यमुना न्‍्यायेन यदनित्यं तद्‌ दुःखस, स्व॑संस्काराइ्च अनित्या: तस्माद 
दुःखात्मके स्कन्धपञ्चके यः सुखमिति विपरीतो ग्राहः सो5परो विपर्यास:। तथा- 
“शुक्रशोणितसम्पर्कबीजं॑ विप्मृत्रवधितस्‌ । 
अमेध्यरूपमाजानन्‌ रज्यसेउन्र कयेच्छया ।। (8. 46) 
अमेध्यपुञ्जप्रच्छनने तत्क्‍लेदाद्रेण चमंणा | 
यः शयीत स नारीणां शयीत जघनोदरे” ॥ इत्यादि । 
एवमिदं शरोरं सर्वात्मना सततमशुचिस्वभावस्‌ । तन्न यो मोहाच्छचित्वेन 
ग्राहोईभिनिवेश:, स विपर्यास: ! तथा पजञ्चस्कन्धकमात्मलक्षणविलक्ष णमस्थिर- 
त्वादुदयव्ययधरमित्वाच्च निरात्मकमात्मस्वभावशून्यस्‌, तस्मिन्‌ य आत्मग्राहो$भि- 
निवेश:, स विपर्यासः: । इत्येते चत्वारों विपर्यासा: सम्मोहस्य हेतुभूता: ॥ 
अन्नेदानीं विचारयते-यदि नित्यत्वं नित्यदर्शंनं स्वभावशून्येषु॒नित्यग्राहो 
विपर्यास इत्येवं व्यवस्थाप्यते, ननु च स्वभावश्‌न्येषु स्कन्धेष॒अनित्यत्वमपि 
नास्ति, इति नानित्य॑ विद्यते शून्ये कुतो ग्राहो विपयंयः । 
अनित्यत्वं हि बिपरीतमपेक्ष्य नित्यत्वं विपर्यास इति व्यवस्थाप्यते। न च 
अनित्यत्व॑ विद्यते शून्ये । यदा अनित्यत्वस्याभाव;, तदा क॒तस्तद्वि रोधि नित्यत्व॑ 
नित्यदर्शनविपर्यासो भविष्यत्तीति भावः। तस्मान्नास्ति विपर्यास:। यथा च 
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अनित्यत्वं शून्ये न सम्भवति भावस्वभावरहिते सस्वभावेन अलनुत्पन्ने, एवं दुःख- 
त्वमपि न सम्भवति, अशुचित्वमपि नास्ति। अनात्मकत्वमपि नास्ति | यदा च 
स्वभावशन्यत्वाद दुःखत्वादिक॑ नास्ति, तदा क॒तस्तद्विपक्षभूता नित्यसुखशुच्यात्म- 


विपर्यासा भविष्यन्ति ! तस्मात्‌ सन्ति विपर्यासा: स्वरूपतः। तदभावे क्‌तो 
भविष्यत्यविद्या ! हेत्वभावात्‌ । 


(8. 462) यथोक्त भगवता- 
“अविद्यया नेव कदाचि विद्यते अविद्यत प्रत्ययसम्भवश्च | 
अविद्यमानेयमविद्य लोके तस्मान्मया उक्त अविद्य एषा ॥ 
तथा-- क्थं भगवान्‌ मोहो धारणीपदस्‌ ? भगवानाह--अत्यन्तमुक्तो हि 
मज्जुश्री: मोह:, तेनोच्यते मोह:”” इत्यादिना विपय॑य इति व्यवस्थाप्यते ॥ १३ ॥ 
ननु एवं सति स्वभावेन अविद्यमाने पदार्थे अनित्यमित्यपि ग्राहो न सम्भवति 
इति असावपि कस्मान्न विपर्यास इति व्यवस्थाप्यते ? इति प्रतिपादयन्नाह- 
अखित्ये नित्यमित्येवं यदि ग्राहो विपर्यय:। 
अनित्यमित्यपि ग्राहः शुन्ये कि न विपर्ययः ॥ १४ ॥ 


यदा च उभयस्यापि वेपरीत्य॑ नित्यस्थ अनित्यस्य च, तदा तद्यमतिरिक्त तुतीय- 
मपरं नास्ति यन्‍्न विपयंय: स्थात्‌। यदा च अविपर्यासो नास्ति, तदा किमपेक्षो 
विपर्थास: स्थादिति। तस्मादमुनाषि न्‍्याय्रेन नास्ति विपर्यंयः। तस्याभावाच्च 
नास्त्यविद्या स्वरूपतः। यथा च अनित्ये नित्यमित्येवं ग्राहो विपर्यासो न 
सम्भवति, एवं शेषविपर्यासासम्भवेईपि योज्यम्‌ ॥ अत एवोक्त॑ भगवता आयदूढाशय- 
परिपृ छायाम्‌-- 
(8.4653) “भगवानाह--किमेतत्‌ कुुलपुत्र, तस्य भवति यो मैर्गेण निःसरणं 
पर्येषते ? न, कुलपुज, तथागतेन रज्जनीयान्‌ धर्मान्‌ परिवज्यं रौगप्रहाणं प्रज्ञप्तम॒, 
एवं न द्वेषणीयान्‌ मोहनीयान्‌ धर्मान्‌ परिवज्य॑ तथागतेन द्वेषमोहप्रहमणं प्रज्षप्म । 
तत्‌ । कस्माद्धेतो: ? न, कुलपुत्र, तथागताः कस्यविद्धमंस्थ उत्सर्गाय वा 
प्रतिछम्भाय वा धर्म देशयन्ति, न परिज्ञायै न प्रहाणाय न साक्षात्कियायें नाभि- 
समयाय न संसारचरणताये न निर्वाणगमनताये नोत्क्षेपाय न प्रभेदाय । न हि, 
कुलपुत्र, द्ययश्रभाविता तथागतधमंता । तत्र ये द्वये चरन्ति, न ते सम्यवप्रयुक्ताः । 
मिथ्याप्रयुक्तास्ते वक्तव्या: | कतमच्च, कूलपुत्र, हयम्‌ ? अहं रागं प्रहास्यामीति 
दयमेतत्‌ । अहं ढ्वेषं प्रहास्यामीति दययमेतत्‌ । अहं मोहं प्रहास्यामीति द्वयमेतत्‌ । 
ये एवम्प्रयुक्ता,, न ते सम्यक्प्रयुक्ताः। मिथ्याप्रयुक्तास्ते वेदितव्याः। 

“तद्यथापि नाम, कुलपुत्र, कश्चिदेव पुरुषो मायाकारनाटके प्रत्युपस्थिते 
मायाकारनिमितां स्त्रियंदृष्ठा रागचित्तमुत्पादयेतु। स रागपरीतचित्तः पर्षच्छारदय- 
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भयेन उत्थायासनादपक्रमेत्‌ । सो5पक्रम्य तामेव स्त्रियमशुभतों मनसि कुर्यात्‌,- 
अनित्यतो दुःखतः शून्यतो$नात्मतो मनसि कुर्यातु। भगवानाह--एवमेव, कुलपुत्र, 
इहैके भिक्षुभिक्षुण्य्पासकोपासिका द्रष्टव्या:, येथ्नुत्पन्नान्‌ धर्मानजातानशुभतो 
मनसि कु्वन्ति, अतित्यतो दुःखतो5नात्मतो मनसि कुबव॑न्ति। नाहं तेषां मोह- 
पुरुषाणां मार्गभावनां वदामि | भिथ्याप्रयु क्तास्ते वेदितव्या: । 

“तद्यथापि नाम, कुलपुत्र, कश्चिदेव पुरुष: सुप्तः स्वप्नान्तरे स्वगृहे राजभार्या 
पश्येत्‌ । स तया साध॑ शब्यां कल्पयेतु | स्मृतिसम्मोषाच्चेव॑ कल्पयेतु--(8-464) 
विरुद्धोन्‍स्मी ति । स भीतस्त्रस्तः पलछायेत-मा मां राजा विध्येत्‌, सं मां मा जीवितादु 
व्यवरोपयेत्‌ । तत्‌ कि मन्यसे, कुलपुत्र, अपि नु स पुरुषों भीतस्त्रस्त: पलायमान- 
स्‍्ततो राजभार्यानिदानभयात्‌ परिमुच्येत ? आह--नो, भगवन्‌ । तत्कस्य हेताः ? 
तथा हि भगवंस्तेन युरुषेण अस्त्रियां स्त्रीसंज्ञा उत्पादिता, अभूत॑ च परिकल्पितम्‌ । 
भगवानाह--एवमेव, कू,लपुत्र, इहैके मिक्षुभिक्षुण्युपासकोपासिका दब्रष्टव्या:, ये 
अरागे रागसंज्ञामुत्ताद्य रागभयभीता रागनिःसरणं पर्येषन्ते । एवमदोषे दोषसंज्ञा- 
मुत्पाद्य दोषभवयभीता दोषनिःसरणं पर्येबन्ते । अमोहे मोहसंज्ञामुत्पाय मीहभय- 
भीता मोहनिःसरणं पर्येबन्ते | नाहं तेषां मोहपुरुषाणां मार्गभावनां वदामि। 
मिथ्याप्रयुक्तास्ते वेदितव्या:। 

“तद्यथापि नाम, कुलपुत्र, स पुरुष: अभये भयसंज्ञामुत्पादयेदसत्समा रोपेण । 
एवमेव, कुलपुत्र, सवंत्रालपृथग्जता रागकोटिमप्रजानन्तो रागकोटिभयभीता विराग- 
कोर्टि निःसरणं पर्येबन्ते | द्वेघकोटिमकिड्स्चिनकोटिमप्रजानन्तो द्वेषकोटिभयभोता 
अकिज्चनकोर्टि निःसरणं पर्येपन्ते | मोहकोर्ट शून्यताकोटिमप्रजानन्तो मोहकोटि- 
भयभाता: शून्यताकोर्टि निःसरणं पर्येषन्ते । नाह तेषां, कुलपुत्र, मोहपुरुषाणां 
मार्गभावनां वदामि। सिथ्याप्रयुक्तास्ते वेदितव्या: इति विस्तर:” ॥ १४ ॥ 

' अत्राह -यद्यपि अनित्ये नित्यमित्येवं ग्राहों विपर्ययो न सम्भवति, तथापि एप 
तावद्‌ ग्राहो5स्ति। ग्राहइ्च नाम संग्रहणं भावरूप:, तस्य च अवश्यं साधनेन करणेन 
भवितव्यं साधकतमेन नित्यत्वादिना। कर्त्रा च भवितव्यं स्वतन्त्रेण (8.465 ) 
नित्यात्मना, चित्तेत वा। कर्ंणा च कर्तुरीप्सितममेन विषयेण रूपादिना। 
सत्या च भावकरणकतुंकर्मणो: सिद्धों सवंसिद्धेरिष्टसिद्धि: स्थादस्माकमिति ? 
उच्यते; अलीकेयं प्रत्याशा | नतु च यथोपवर्णितेन न्‍्यायेन-- 

येन गृह्लाति यो ग्राहो ग्रहोता यच्च गह्मते। 
उपशास्तानि सर्वाणि तस्माद ग्राहो न विद्यते ॥ १६४ 
इह॒ हि कश्चिद ग्रहीता येत विशेषेण नित्यत्वादिना करणभूतेन किश्वित्‌ 


कमंभतं रूपशब्दादिकं वस्तु गृक्वाति, तद्यथा न सम्भवति तथा परे 
७ परे हु ८ फल रे प्‌व प्रतिपा 
कथ क्ृत्वा ? ज शहं ४ निकिय ह 


२०४ मध्यमकशार्त्रे [ विपर्यास- 


“अनित्ये निल्यमित्येवं यदि ग्राहो विपर्यय:” [म० छा० २३. १३-१४] 
इत्यादिना यथा नित्यत्वादिकं करणं न सम्भवति, तथा प्रतिपादितम् । 
«हीतापि यथा नास्ति, तथा-- 


“आत्मनो$स्तित्वनास्तित्वे न कथड्विच्च सिध्यत:' [ म० शा०-२३-३ ] 

इत्यनेन प्रतिपादितस्‌ | यच्च गृह्यते तदपि नास्ति तथा-- 

“रूपशब्दरसस्पर्शा गन्धा धर्माश्व केवला:” | [ म० शा०-२३.७ ] 
(8.466)  इत्येन प्रतिपादितस्‌ । यदा चेव॑ कतुंकरणकर्माणि न सिद्धानि, 
तदा कुतो निहँतुको ग्राहों भविष्यति ? ततइच--येन गृह्लाति यो ग्राहो ग्रहोता 
यक्च गृह्म ते | उपशान्तानि सर्वाणि स्वभावेन अनुत्पन्नत्वानिवृंतानिसर्वाणीत्यथं: । 
यतश्च एवमेवम्र्‌, तस्माद्‌ ग्राहो न विद्यते ॥ 

अयथवा--्रत्ययपरीक्षादिभिः प्रकरणेयंस्मात्‌ सर्वेषामेव करणकतुंकमंणां 
सवंथानुत्पाद: प्रतिपादित:, तस्मात्‌ सर्वाण्येतानि भावस्वरूपविरहादुपशान्तानि । 
अतदच ग्राहो न विद्यते ॥ १५ ॥ 


अत्राह--विद्यन्त एव विपयंयाः, विपरीतस:द्भावातू । इह हि विपर्यासानु- 
गतो देवदत्तो नाम विद्यते। न च विना विपर्यात्ेट, स विपर्यासानुगतः सम्भवति | 
तस्मात्‌ सन्ति विपर्यासाः विपयंस्तसझ्भावादिति ? उच्यते; इह अस्माभिः 
करणकतुंकमंणामभावात्‌ सवंथा ग्राह एवं नास्तीति प्रतिपादितम्‌ । वतशच-- 


अधिद्यमाने ग्राहे च सिभ्या वा सम्यगेव वा । 
भवेद्‌ विपयंयः कस्य भवेत्‌ कस्याविपयेयः ॥ १६७ 
सम्यग्वा मिथ्या वा कस्यचित्‌ किञज्चिदप्यगृह्नतः कुतो विपरीतत्वमविपरी- 
तत्वं वेति | तस्मानन सन्ति विपयंया: ॥ १६॥ 
अपि च--इमे विपयंयाः कस्यचिदिष्यमाणा: विपरीतस्य परिकल्प्येरन, 
अविपररीतस्यथ वा? विपयंस्यमानस्थ वा? सव॑ंथा च नोपपद्यन्ते इति 
प्रतिपादयन्नाह-- 


(8.467) न चापि विपरीतस्य सम्भवन्ति विपयंया:ः । 
न चाप्यविपरीतस्य सम्भवन्ति विपयंया: ॥ १७ ४ 
न॒विपयंस्यमानस्य सम्भवन्ति विपयंयाः। 
विमृशस्व स्वयं कस्य सम्भवन्ति विपयंया: ॥ १८ | 
तत्र तावद्‌ विपरीतस्य विपयंया न सम्भवन्ति | कि कारणस ? यस्मात्‌, यो हि 
विपरीतः, स विपरीत एव। कि तस्य पुनरपि विपयंयसम्बन्ध: कुर्यात्‌ ? 
:निष्प्रयोजनत्वात्‌ । 


परीक्षा ] त्रयोविशं प्रकरणम्‌ हैक 


अविपरीतस्यापि विपर्यया न युज्यन्ते, बिबुद्धबुद्धिनयतानामपि अज्ञाननिद्रा- 
तिमिरोपशमाद्‌ बुद्धानां विपयंयप्रसज्भात्‌ ।. 
तथा विपर्यस्यमानस्यापि न सन्ति विपर्यया:, विपयंस्थमानस्य भावस्य अभाबात्‌ । 
को हि नाम असावपरः पदार्थ, यो विपरीताविपरीतबिनिमुक्तो विपर्यस्थमानो 
नाम भविष्यति ! अधंविपरीतो विपय॑स्यमान इति चेत्‌ ? अधंविपरीतो हि नाम 
यस्य किब्चिद्‌ विपरीतं किश्चिदविपरीतं किडिन्‍्चिदविपरीतम्‌ । तत्र यदस्य किश्विद्‌ 
विपरीतं तद्विपर्यासो न विपर्यासयति, विपयंस्तत्वात्‌ । यदप्यस्थ अविपरीतम्॒, 
तदपि विपर्यासों न विपर्यासयति, अविपयंस्तत्वात्‌। तस्माद्‌ वियंस्यमानस्यापि 
कस्यचिद्विपर्यासा न सम्भन्ति । 
यदा चेव॑ विरीताविपरीतविपय॑स्यमाना न सम्भवन्ति, भवानिदानीं विमुशतु 
स्वयं प्रज्ञया मध्यस्थ: सन्‌--कस्य सम्भवन्ति विपर्यासा इति ! तदेवमांश्रपस्या- 
भावान्न सन्ति विपयेया: ॥ १७-१८ ॥ 
किज्चान्यत्‌- 
अनुत्पन्ना: कथं नाम भविष्यन्ति विपयंयाः । 
विपयंयेष्वजातेशु विपयंगतः कुत:॥ १९॥  (8..468) 
तत्र 
न स्वतो जायते भावः परतो नेव जायते। 
न॒स्वतः परतश्चेति विपयेयगतः कुत: ॥ २०७ 
कुतो विपरीत इत्यर्थ:। ततइच यदुक्तम्‌--'सन्ति विपयंयगतसज्भावात्‌' इति, 
तन्‍न युक्तम्‌ ॥ १९-२० ॥ 
यस्यापि कथड्व्चिद्विपर्यासचतुष्टयमस्त्येवेत्यभ्युपगम्यते, तथापि तस्य विपरीत-- 
त्वमशक्यमास्थातुम्‌ । कि कारणम््‌ ? यस्मातु-- 
आत्मा च॒ शुति नित्यं चसुख ल यदि विद्यते। 
आत्मा च शुचि नित्यं च सुख ख न विपयंयः ॥ २१॥ 
यदि एतानि आत्मशुचिनित्यसुखानि विपर्यासा इति व्यवस्थाप्यन्ते, किमेतानि 
सन्ति ? अथ न सन्ति ? यदि विद्यन्ते, नतहिं विपर्यासा:, विद्यमानत्वादनात्मा- 
दिवतु ॥ २१॥ 
अथ न विद्यन्ते, तदा एषामविद्यमानत्वान्न केवलं नास्ति विपर्यासत्वम्, 
विपर्यासप्रतिबन्ध्यभावादनात्मादानामप्रि अविपर्यासादीनां नास्ति सद्भाव इति 
प्रतिपादयन्नाह- 
नात्मा च शुचि नित्यं च सुखं च यदि विद्यते। (8, 469). 
अनात्माशुच्यनित्यं जे नेव दुःख च विछते॥ २२॥ 
यदि आत्मा च॒ छुचि नित्यं च न विद्यते” इति मन्यसे, विपर्यासासम्भवात्‌, 


२०६ मध्यमकणा स्प्रे | सामग्री- 


एवं सति आत्मादीनामप्यभावाद्‌ यदि एतदनात्मादिक्मविपर्यासत्वेन गृहीतम, 
तदपि तहि त्यज्यताम, प्रतिषेध्याभावे प्र तबेधस्याभावात्‌ । यदा चेवमनात्मादिकं 
न सम्भवति, तदा तदपि स्वरूपतो5विद्यमानत्वात्‌ आत्मादिवत्‌ कथं न विपर्णस: 
स्थात्‌! तस्मातू जातिजरामरणसंसारचा रकागा रबन्धनान्म॒क्षुमि रष्टा वप्येते 
विपर्यासास्त्याज्या: ॥ २२ ॥ 
अस्य च यथोपवर्णितविपर्यासविचा रस्य अविद्यादिप्रहमणहेतुत्वेन महाथंतां 
प्रतिपादयन्नाह-- । 
एवं निरुध्यतेषविद्या विपयंयानरोधनात्‌ । 
अविद्यायां निरुद्धायां संस्काराद्य॑ निरुध्यते || २३ ॥ 
यदा अय॑ योगी यथोदितेन न्यायेन विपर्यासान्‌ नोपछभते, तदा एवं विपर्यासा- 
नुपलऊम्भनेन तद्धेतुका अविद्या निरुध्यन्ते ! तन्निरोधाच्च संस्वारादयः अविद्या- 
हेतुका जरामरणशोकपरिदेवदु: बदौम॑नस्थोपायासपर्यन्ता धर्मा निरुध्यन्ते । 
अविद्या हि सकलस्येव सकलेशगणस्प जात्यादिदुःखस्य च हेतुभूता । यथा हि 
(8, 470) कायेन्द्रियहेतुकानि सर्वाणि रूपोन्द्रियाणि कायेन्द्रिये निरुध्यन्ते, एवम- 
विद्याहेंटुकानि संस्कारादोनि भवाड्ानि प्रवर्तमानानि नियतमविद्यायां निरुद्धायां 
निरुध्यन्ते इति प्रतिपादयन्नाह--अविद्यायां निरुद्वायां संस्काराद्य निरुध्यते इति। 
अन्नाह- यदि विपर्यासनिरोधादविद्या निरुध्यते, अस्ति तहि अविद्या यस्‍्या 
एवं वियर्यासनिरोधान्निरोधो भवति | नर्ताः अविद्यमानाया गगनचूतलतायाः 
प्रहाणोपायान्वेषणमस्ति | तस्माद्‌ विद्यते एवं अविद्या, तन्निरोधोपायान्वेषणसद्‌- 
भावात्‌ । ततश्व सन्ति तद्धेतुका रागादयः: वलेशा: | क्लेशास:उद्भावाच्च अस्त्येव 
संसारे भवसनन्‍्ततिः ? उच्यते; अत्र हि नाम अतिमहदनर्थपाण्डित्यं पररुष, यो हि 
नाम सर्वात्मिना अत्यन्तदुःखायासक्लेशासमझ्ञसे संसारे निरन्तरफुल्लफलप्रदसं- 
क्लेशविषवृक्षे पराथोदियसंबद्धक््षे: साधुभि:ः प्रज्ञोपायमहानिलबलेनिशेष तदुन्मूल्य- 
मानेन केवल न साहाय्पेनावतिष्ठन्ते, अधि ख तदुन्पूलकानाभमतिमहानिलबलाना- 
मिव भावस:द्भाववादमहाशेलायमान इवालिविरोधितया अवस्थितों भवान्‌ आहो- 
परुषिकया तस्येव क्लेशविषवृक्षस्थ जातिजरामरणशोकायासविसरदु:खेकफलस्थ 
सतरां भावाभिनिवेशतोयास्रवे रारोषणमाद्रियते ॥२३ ॥ 
.. अपि च-यदि अविद्यादीनां संक्‍्लेशानां प्रहणं सम्भवेत्‌, स्थात्‌ तत्रहाणोपा- 
पान्वेणणम्‌ । न च तेषां प्रह्मणं सम्भव॒ति | यदि स्थात्‌, तदा तत्त्वरूपतो विद्य- 
(8, 47।) मानानां वा स्थात्‌, अविद्यमानानां वा ? कि चातः ? तत्र यदि स्व- 
रूपतः सद्भूतानां क्लेशानां प्रह्मणमिष्यते, तन्‍नोपयद्यते | कि कारणम्‌ ? यस्मात्‌ 
याद भूता: स्वभावेन वलेशाः केचिद्धि कस्यचित्‌ । 
कर्थ नाम प्रहीयेरन्‌ कः स्वभाव प्रहास्यति ॥ २४ ॥ 


पराक्षा ] त्रयोविशं प्रकरणम्‌ २०७ 


स्वभावतो विद्यमानानां भावानां न शक्यः स्वभावों विनिवतंथितुम्‌ | न हि 
क्षित्यादीनां कठिनत्वादिस्वभावो निवतंते | एवं यदि इमे बलेशाः स्वभावत: सद्भूता: 
स्यु: | केचिदिति | अविद्यादय: । कस्यचिदिति । पुद्गलस्य | कं नाम प्रहोयेरन्‌ | 
कस्मात्‌ पुनः न ते प्रहोयन्ते ? इत्याह-कः स्वभाव प्रहास्यतोति । स्वभावस्य विनिव- 
तंयितुमशक्यत्वात्‌ । आकाशानाव रणविनिवर्तनासम्भववदित्यभिप्राय: ॥ २४ |। 
अथ स्वभावेन असद्भता इति विकल्प्यत, एवमपि प्रह्मणासम्भव एवेत्याह-- 
यद्यभूताः स्वभावेन क्लेशा: केचिद्धि कस्यचित्‌ । 
कथ्थ ताम प्रहोयेरन्‌ को5सउद्भावं प्रहास्थति ॥ २५ ॥ 
अभूता अपि क्लेशा: स्वभावेन अविद्यमानाः अथक्या एवं प्रहातुम। न हि अग्तेः 
शैत्यमसंविद्यमानं शक्यमपाकतृम्‌ | एवमिमेषपि क्‍्लेश[: कंचिद्‌ यदि कस्यचित्‌ 
स्वभावतो न विद्यन्ते, कस्तान्‌ प्रहास्यति !. नेव क,श्वत्‌ प्रहास्थति । तदेवमुभय- 
पक्षेष्रि प्रहाणा ःम्भवास्ना स्त प्रहार क्लेशातान्‌ | प्रह्मणाभावाच्च क॒तः वलेश- 
प्रहाणोपायान्वेषणमिति ! अतो यदुक्तम्‌--विद्यस्त एवं अविद्यादयः (8.472) 
क्लेशाः, तत्प्रहाणोपायान्वेषणा दति, तदयुक्तमिति । यथोंक्तमार्यतमाबिराजे-- 
“यो रज्येत, यत्र वा रज्येत, येन वा रज्येत | यो दुष्येत, यत्र वा दुष्येत, 
येन वा दुष्येत । यो मुह्येत यत्र वा मुझ्ेत, येन वा मुह्येत। स॒त॑ धर्म न 
समनुपश्यति, तं धर्म नोपलभते | स॒त॑ धरंमसमनुपद्यन्‌ अनुपलभमानो5रक्तो5- 
दुष्टोह्मूढो5विपयंस्तचित्त: समाहित इत्युच्यते । तोणेः पारग इत्यच्यते । क्षेमप्राप्त 
इत्युच्यते इति विस्तर:” | [ समाधि० सू०-९ ] 
तथा-- 
आदर्शपृष्ठे तथ तेलपात्रे निरीक्षते नारिमुखं स्वलंक्ृतम । 
सो तत्र रागं जनयित्व बालो प्रधावितो काभि गवेषमाणों ॥ 
मुखस्य संक्रान्ति यदा न विद्यते बिम्वे मुखं नेव कदानि लभ्यते | 
मूढो यथा सो जनयेत रागं तथोपमान्‌ जानथ सवंधर्मान” ॥ इत्यादि । 


| समाधि० सू०-९., १ ०-- 
तथा-- सृ १०-११ ] 


“रूपेण दर्शिता बोधी बोधये रूप दर्शितम्र । 
विषभागेत शब्देन उत्तरो धमुं देशितः॥ 
शब्देन उत्तरं रूपं गम्भोरं च स्वभावत:। (8, 473) 
सम रूप॑ं च बोधिश्व नानात्वं नस ल्यते ॥। 
यथा निर्वाणु गम्भीर शब्देन सम्प्रकाशितम् । 
लभ्यत न च निर्वाणं स च॒ शब्दो न लक्यते ॥ 


मध्यमकशास्त्र [ ठिपर्यासपरीक्षा 


शब्दरचापि निर्वाणं च उभयं तन्‍न लभ्यते। 
एवं शूल्येषु धर्मेषु निर्वाणं सम्प्रकाशितम्‌ ॥ 
निर्वाणं निवृत्तिरेव निर्वाणं च न लभ्यते। 
अप्रवृत्तिहि धर्माणां यथा पश्चात्‌ तथा पुरा ॥ 
सर्वरधर्मा: स्वभावेन निर्वाणसमसाद्शा: | 
ज्ञाता नैष्क्रम्यसारेहि ये युक्ता बुद्बोधये” ॥ 


[ समाधि०सू ०-२४.१-६ ] 
( 8.474 ) तथा-- 
“ज्ञानेन जानाम्यहु स्कन्धशून्यतां ज्ञात्वा च क्लेशेहि न संवसामि । 
व्याहारमात्रेण हि व्याहरामि परिनिवृंतों लोकमिमं चरामि” || 


[ समाधि०सू ०-६.१२ ] 
तथा--- 


“परिनिदूंत लोकि ते शूरा येहि स्वभावत ज्ञातिमि धर्मा:। 
काभगुर्णाह्‌ चरन्ति असंगा संगु विवर्जिय सत्त्व विनेन्ति” ॥ इति ॥२५ || 


इत्याचार्यचन्द्रकी तिपादोप रचितायां प्रसन्‍नपदायां मध्यमकवृत्तौ 
विपर्यासपरीक्षा नाम त्रयांबिशं प्रकरणम्‌ ।। 


२४. आयेंसत्यपरो क्षा 
( चतुविशं प्रकरणम्‌ ) 
अत्राह-- (8. 475) 
यदि शून्यमिदं सर्बमुदयों नास्ति न व्ययः। 
चतुर्णामायंसत्यानामभावस्ते . प्रसज्यते ॥ १॥ 
यदि युक्‍्त्या नोपपद्यते इति कृत्वा सर्व;भिदं बाह्ममाध्यात्मिकं भावजात॑ 
शुन्यमिति प्रतिपादितमु, ननु च एवं सति बहवर्च महान्तर्च दोषा भवत 
आपसद्यन्ते | कथं कृत्वा ? यदि स्॑मिदं शून्य॑ स्थात्‌, तदा यच्छून्यं तन्‍नास्ति, यच्च 
नास्ति, तदविद्यमानत्वाद्‌ वन्ध्यापुत्रवस्नेवोत्चद्यते न चापि निरुध्यते, इति न कस्य- 
चित्‌ पदार्थस्य उदयो व्ययशच । तदभावाच्च चतुर्णामाय॑सत्यानामभाव: ते शुन्य- 
वादिनः प्रसज्यते | कथं कृत्वा ? इह हि पूर्वहेतुजनिता: प्रतीत्यसमुत्पन्ना: पद्नोपादान- 
स्कन्धा: दुःखद॒ःखतया विपरिणामदुःखतया च संस्का रदुःखतया च भ्रतिकूलवर्तित्वाच्च 
पीडात्मकत्वेन दुःखमित्युच्यते । एतच्च दुःखमार्या एवं विपर्यासप्रहाणे (8. 47 6) 
सति दुःखमिति सज्लानते, न अनार्या:; विपर्यासानुगतत्वात्‌, यथांदरनं च पदार्थ- 
स्वभावव्यवस्थानात्‌ । यथा हि विपरय॑स्तेन्द्रियाणां मधुरस्वभावमपि गुडशकंरादिक 
तिक्ततया उपलभमानानां ज्वरादिरोगातुराणां तिक्ततैव सत्यं तज्ज्ानापेक्षया, 
न माधुयंस्‌, तेनात्मना तस्य वस्तुनोश्नुपल्भ्यमानत्वातु; एवमिहापि यद्यपि 
पञ्चोपादानस्कन्दा दुःखस्वभावा भवन्ति, तथापि ये एतान्‌ दुःखात्मकान्‌ 
परश्यन्ति, तेषामेव दुःखं व्यवस्थाप्यते, न विपर्यासानुगमादन्यथोपलूभमानाना- 
मिति | अतः आर्याणामेव दुःखात्मता सत्यमिति कृत्वा दुःखमायंसत्यमित्युच्यते । 
ननु च अनायैंदु:खा वेदना दुःखमिति परिच्छिद्यते इति, एवं ततु कथं दुःखमार्याणा- 
मेव सत्यम्‌ ? सत्यस्‌ू, न हि दुःखेव वेदना केवल दुःखसत्यम्‌, कि तह ? पञ्चा- 
प्युपादानस्कन्धा:, इत्यतः आर्याणामेव तत्‌ सत्यमिति कृत्वा आय॑सत्यमिति 
व्यवस्थाप्यते । यर्थोक्तम्‌-- 
“ऊर्णापक्ष्म यथेव हि करतलसंस्थं न वेदय्ते पुम्भिः । 
अक्षिगतं तु तदेव हि जनयत्यरति च पीडां च॥ 
करतलसदशो बालो न वेत्ति संस्कारदुःखतापक्ष्म | 
अक्षिसदृशस्तु विद्वान्‌ तेनेवोद्देजते गाढस्‌” ॥ इति। 
तस्मादार्याणामेव तद्‌ दुःखसत्थमिति दुःखमायंसत्यमिति व्यवस्थाप्यते ॥ 
म० दा० + १४ 


२१० | मध्यमकशा स्त्रे [ आर्यसत्प- 


कंदा च तद्‌ दु:खमाउसत्यं युज्यते ? यदा संस्काराणामुदयव्ययौ सम्भवतः | 
यदा तु शून्यत्वान्न क्रिडिबिदुलद्यते, नावि किश्विन्निस्ध्यते, तदा नास्ति दुःखम्‌ ॥ 

असति च दुःखे कुत: समदयसत्यम्‌ ? यतों हि हेतो्दु:खम्‌, समुदेति समुत्यद्यते 
स हेतु: तृष्णाकमंक्लेशलक्षण: समुदय इत्युच्यते | यदा तु फलभूतं दुःखसत्यं नास्ति, 
तदा फलरहितस्य हेतुकत्वानुपपत्ते: समुदयो5पि नास्ति ॥ 

(8. 477) दु:खस्य च विगमः अयुनरुत्याद: निरोध इत्युच्यते। यदा.तु 
दुःखमेव नास्ति, तदा कस्य निरोध: स्थादिति ! अतो दुःखनिरोधो5पि न सम्भ- 
वति | असति हि दुःखे निरोघसत्यस्थाप्यभाव:। असति च दुःखनिरोधे कुतो 
दुःखनिरोधगामिनी आर्याश॒द्भमार्गानुगा प्रतिपद्‌ भविष्यतीति मार्गंसत्यमपि 
नास्तीति। तदेव॑ जून्यत्व॑ भावानां ब्रुवतः चतुर्णामायंसत्यानामभावः 
प्रसज्यते ॥ १॥ 

ततझच को दोष इति ? उच्यते-- 

परिज्ञा च प्रहाणं च भावना साक्षिकर्म च । 
चतर्णामायंसत्याना मभावान्नोपपद्यते ॥ २ ॥ 
चतुर्णामार्यसत्यानामभावप्रसड्भ सति यदेतदनित्यादिभिराकारेदुं:खसत्य- 
परिज्ञानं १:खसमुदयस्य च प्रह!र्ण दु:ःखनिरोधगाभिन्यावच प्रतिपदों भावना दुःख- 
निरोधस्य च साक्षिक्रर्म साक्षात्करणम्‌, तस्नोपपद्यते | २॥ 
यदि दु:खादीतामायंद्व॑त्यानामभाबे सति परिज्ञानादिकं नास्ति, तदा को दोष 
इति ? उच्यते-- 
तदभावान्न विद्यन्ते चत्वार्यायफलानि च । 
फलाभावे फलस्था नो न सन्ति प्रतिपन्‍नका: ॥ ३॥ 
(8 478) सचद्धो नाध्ति न चेत्‌ सन्ति तेष्ष्टो पुरुषपुदूगलाः । 
अभावाच्चायंसत्यानां सद्धमेष्पि न विद्यते ॥ ४॥ 
धर्में चासति संघे च क्थं बुद्धों भविष्यति ! 

यदा चेव॑ दुःखपरिज्ञानादिक नास्ति, तदा, अस्मिन्तसति स्रोतआपत्तिसक्ृदा- 
(8, 479) गाम्यनागाम्यहंत्फठाख्यं फलचतुष्टयं नोपपद्मते। कथं कृत्वा ? इह 
क्लेशानां प्रह्मणं सम्पिण्डितं फलाख्य॑ं प्रतिलभते । तद्यथा--संयोजेनत्रयप्रहाणे सत्ति 
(8. 480) षोइशे मार्गे अन्वयज्ञानक्षणे यत्‌ क्लेशप्रहाणं तत्‌ स्नोतआपत्तिफलम्‌ । 
कामावचरागां भावनाप्रहातव्यानां क्लेशानामधिमात्रमध्यमुदुनां प्रकाराणां 
पुनरधिमात्रमध्यमुदुप्रका रभेदेन प्रत्येक॑ भिद्यमानानां नव प्रकारा भवन्ति। तत्र 
(8. 48) कामावच रपष्ठकलेशप्रका रपरिक्षये. विमुक्तिमार्ग यत्‌ प्रह्मणं तत्‌ 
सकृदागामिफलसू, तेष।मेव क मावचराणां नदमप्रकारक्लेशपरिक्षये विमुक्तिमार्ग 


परीक्षा ] चतुविशं प्रकरणम्‌ २११ 


यत्‌ क्लेशप्रह्यणं तदनागामिफलुस॒, रूपारूप्यावचराणां क्लेशानां भावनाप्रहात- 
व्यानां भूमी भूमौ नवप्रकारभेदभिल्नानां यावन्नैवसंज्ञानासंज्ञायतनभू मिकनवम- 
क्लेशग्रकारपरिक्षये विमुक्तिमार्ग यत्‌ प्रह्मर् तदर्हत्फलम्‌--इत्येतानि चत्वारि 
फलानि | तान्येतानि कथं युज्यन्ते ? यदि दुःखस्थ परिज्ञानं सम्भवति, समुदयस्य 
प्रहाणम्‌, निरोधस्य साक्षात्तरणम्‌, आर्यमार्गस्थ च भावना भव ति। यदा तु 
दुःखादीनामार्यसत्यानामभावे सति दुःखपरि ज्ञानादिकं नास्ति, तदा न सन्ति तानि 
चत्वारि फलानि | चत॒र्णा च फलानामभावे सति ये तेषु व्यवस्थिता: फलस्था- 
इचत्वार आर्ययुदूगला, तेन सन्ति । अत एव तञ्र प्रतिपन्‍नका अधि चत्वार 
आय॑पुद्गला न संविद्यन्ते | 

इह हि पोडशात्‌ मार्गेडन्वयज्ञानक्षणात्‌ पूर्ल ये पञ्चदश क्षान्तिज्ञानक्षणा:, 
तद्यथा-त्रेधातुकद॒ःखा भिसमये दू:खसत्यालम्बनाश्वत्वार: क्षान्तिज्ञानक्षणा: | तत्र 
कतमे त्रेधातुकदुःखाभिसमये चलारः क्षान्तिज्ञानक्षणा:? तद्यथा--(8.48) 
कामाव वरदु:खदर्भनप्रह्मतव्यसत्कायान्तग्राहमिध्यादृश्विष्टिपरामर्शशीलब्रतपरामर्श- 
विचिकित्सारागप्रतिघमानाविद्याख्यदशानुशयप्रतिपक्ष: अनित्यदुःखशत्यानात्माका- 
रोत्पन्न: कामावच रदु:खसत्यालम्बनः आनन्तय॑मार्गलक्षण: दुःखे धर्मज्ञानक्षान्तिक्षण: 
एक: | तदालम्बनाकार एवं च विमुक्तिमार्गलक्षण: दुःखे धर्मज्ञानक्षण: द्वितीय: । 
एवं रूपारूप्याव चरदुःखसत्यालम्बनः प्रतिधवर्जितान्तरोक्ताष्टादशानुशयप्रतिपक्ष : 
दूःखाद्याका रोत्यन्न: आनन्‍्तयंमार्गलक्षण: दुःखे अन्वयज्ञान क्षान्तिक्षणस्तृतीयः । 
तदालम्त्रनाकार एव च विमृक्तिमागंलक्षण: दुःखेउन्वयज्ञानक्षणश्रतुर्थ: । 


यथा चेते त्रेधातुकावचरदुःखसत्याभिसमये क्षान्तिज्ञानक्षणाश्वत्वारः, एबं 
कामावचरसमुदयदर्शनप्रह्मतव्यमिथ्यादृष्टिदृष्टिपरामशंविचि कित्सा रागप्रतिघमाना 
विद्याख्यतप्तानुशयप्रतिपक्ष: हेतुसमुदयप्रत्ययाकारोत्यन्न: कामावच रसमुदय- 
सत्यालम्बनः आनन्तरय॑मार्गलक्षण: समुदये धर्मज्ञानक्षान्तिक्षण: एक: ! (8 483) 
तदालम्बनाकार एवं च विमुक्तिमागंलक्षण: समुदये धर्मज्ञानक्षणों द्वितीयः। 
एवं रूपारूप्यावच रसमुदयसत्यालम्बनः प्रतिघवर्जितानन्तरोक्तद्वादशानुशयप्रतिपक्ष: 
समुदयसत्याकारोत्पन्तः आनन्‍्तयंमार्गलक्षण: समुदयेउन्वयज्ञानक्षान्तिक्षणस्तृतीय:। 
तदालम्बनाकार एव च विमुक्तिमागंलक्षण: सयुदये्त्वयज्ञानक्षणश्रतुर्थ: | इत्येते 
त्रैधातुकावच रदुःखसमुदयसत्याभिसमये चत्वारः क्षणा: । 

यथा चेते चत्वारः क्षगाः त्रेत्रातुकदुःखसमुदयसत्याभिसमये, एवं कामावचर- 
दुःखनिरोधदर्शनप्रहमतव्यप्तमुदयो क्तमप्तानुशयप्रतिपक्ष: निरोधशान्तप्रणीतनिःसर- 
णाकारोत्यन्न: कामावच रदुःखनिरोवसत्यालूम्बन: आनन्तयंमार्गलक्षण: निरोधे 
धर्मज्ञानक्षान्तिक्षणः एक: । तदालम्बनाकार एवं च विमुक्तिमार्गलक्षण: निरोधे 
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धर्मज्ञानलक्षणः द्वितीय: | एतेरेव आकारेः रूपारूप्यावचरदु:खनिरोधसत्यालम्बनः 
प्रतिघवजितद्वादशानुशयप्रतिपक्ष: आनन्तर्यमागलक्षण: निरोधे अन्वयज्ञानक्षान्ति- 
क्षणस्तृतीय: । तदालम्बनाकार एव च विमुक्तिमागंलक्षणो निरोधे अन्वयज्ञानक्षण- 
इचतुर्थ: । इत्यते त्रेघातुकावचरदुःखनिरोधसत्याभिसमये चत्वार: क्षणा: । 

एवं कामावचरदुःखनिरोधगामिमागंदर्शनप्रह्मतव्यनिरोधोक्तानुशयेषु शीलब्रत- 
(8,484) परामर्शमष्टमं प्राक्षप्य अष्टानुशयप्रतिपक्ष: मार्गन्यायप्रतिपन्नैर्या णिका- 
कारोत्पन्न: कामावचरदु:खनिरोधगामिमार्गालम्बन: आनन्तर्यमार्गलक्षण:- भागे 
धर्मज्ञानक्षान्तिक्षण: एकः। तदालम्बनाकार एव च विमुक्तिमागंलक्षण: मार्गे 
धर्मज्ञानक्षण: द्वितीयः । एतेरेवाकारै: रूपारूप्यावचरदुःखनिरोधगामिमार्गालम्बनः 
प्रतिघवर्जितचतुदंशानुशयप्रतिपक्ष: आनन्तय॑मार्गलक्षणो मार्गेडन्वयज्ञानक्षान्तिक्षण: 
तृतीय: । इत्येते पश्चदश क्षणा: दर्शनमार्गाभिधाना: । 

एवं व्यवस्थितः आये: स्नोतआपत्तिफल्साक्षात्क्रियायै प्रतिपन्‍नक ६ त्युच्यते । 
षोडशे तु मार्गेडन्वयज्ञानस्थितः स स्नोतआपन्न इत्युच्यते । 

त एते अष्टाशीतिरनुशया: सत्यानां दर्शनमात्रेण भावनामनपेक्ष्यैव प्रहीयन्ते 
इति कृत्वा दर्शनप्रह्मतव्या इत्युच्यन्ते । यथादृष्टसत्याकारभावनया तु ये पश्चात्‌ 
प्रहीयन्ते ते भावनाप्रहमतव्या: | ते च दशानुशया भवन्ति | कामावचरा रागप्रतिघ- 
(8.485) मानाविद्या:, रूपावचरा एव प्रतिघवर्जितास्त्रयः, आरूप्यावचराइच 
त्रयः एते एवेति दश भवन्ति। एते च यथोक्तेन न्यायेन मूमो भूमों नवधा 
भिद्चन्ते, कामधातो चतुर्षु ध्यानेषु, चतुर्ष्ालूप्येष । एकेकस्य च क्लेशप्रकारस्थ 
प्रहाणाथथंमानन्तयंविमुक्तिमार्गभेदेन द्वौ द्वो ज्ञानक्षणो व्यवस्थाप्येते क्लेशक्षणविप- 
यंयेण । अविमात्राधिमात्रो हि क्लेशप्रकार: मृदुभृदुभ्यामानन्तय॑विमुक्तिमार्गाम्यां 
प्रहीयते । यावन्मृदुमृदुक्लेशप्रका रोडधिमात्राधिमात्राभ्यां ज्ञानक्षणाभ्यां प्रहीयते। 
स्थूर्ल है मलमल्पप्रयत्नसाध्यम््‌, सूक्ष्मं तु महायत्नसाध्यं रजकवस्त्रधावनसाधम्यें- 
णेति विज्ञेयम्‌ । 

तत्र दर्शनमार्गादृर्ध्व कामावच रभावनाप्रहातव्यषष्ठक्लेशप्रका रप्रतिपक्षविमु - 
क्तिमार्गाख्यज्ञानक्षणादर्वाग्‌ ज्ञानक्षणावस्थित: आर्य: सक्ृदागामिफलप्रतिपन्‍नक 
इत्युच्यते । सकृदिम॑ लोकमागत्य परिनिर्वाणात्‌ सकृदागामीत्युच्यते, तत्फलार्थ 
प्रतिपन्‍नक: प्रयोगस्थ: सकृदागामिफलप्रतिपन्‍नक इत्युच्यते । षष्ठे तु क्षणे सकृदा- 
गामीत्युच्यते । 

षष्ठात्‌ क्षणादुध्व॑ नवमक्लेशश्रकारप्रह्मणविमुक्तिमारगक्षणादर्वाग्ज्ञानक्षणेष 
(8.486) वर्तमान: आय॑: अनागामिफलप्रतिपन्नक इत्युच्यते | अनागत्य इमं लोक 
तत्रेव परिनिर्वाणादनागामीत्युच्यते । तत्फलार्थ प्रतिपन्‍तकः प्रयोगस्थो5नागामि- 
फलप्रतिपननक इत्युच्यते | नवमे तु क्षणे अनागामीत्युच्यते । 
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कामावचरनवमविमुक्तिमागगंक्षणादूध्व॑ नैवसंज्ञानासज्ञातयनभूमिकनवमक्लेश- 
श्रकारप्रहाणविमुक्तिमारक्षणादर्वाग्ज्ञानक्षणेषु वत॑मानः आय॑: अहंत्फलप्रतिपन्‍नक: 
इत्युच्यते । सदेवमानुषासुराल्लोकात्‌ पृजाहंत्वादहंन्तित्युच्यते । तत्फलार्थ प्रतिप- 
न्‍नक: प्रयोगस्थ: अहंत्फलप्रतिपन्‍नक: इत्युच्यते। भवाग्रिकनवमक्लेशप्रका रप्रहा- 
णात्त्‌ नवमविमुक्तिमार्गे व्यवस्थित: अहँन्‌ भवति ॥ 

त एते चत्वार: प्रतिपन्‍नकाः पुद्गलाः, चत्वारइच फलस्था:-इत्येते अष्टो 
महापुरुषपुदुगला भवन्ति । परमदक्षिणाहा उक्ता भगवता ।. यथोक्त॑ सूत्रे-- 


“पृष्ट: स॒ देवराजेन शक्रेण वशवर्तिना। 
कृषतां यजमानांनों प्राणिनां प्रण्यकांक्षिणाम्‌ ॥ 
कुवंतां श्रददधानानां . प्रुण्यमौपधिक॑ सदा। . (8. 487) 
सुक्षेत्रं ले प्रवक्ष्यामि यत्र दत्त महत्‌ फलस्‌ ॥ 
प्रतिपन्‍तकाइचत्वा रब्चत्वाररच फलस्थिता: | 
एप सचद्धी दक्षिणीयो विद्याचरणसम्पदा” ॥ इति। 
यदि चत्वारि आर्यसत्यानि न सन्ति तेषां च परिज्ञानानि, तदा सत्यदर्शन- 
भावनालभ्यानां फलानामभावात्‌ प्रतिपन्‍नकफलस्थपुद्गलानामभाव एव । अतरच 
सछ्ली. नास्ति। तत्र अधिगमधर्मेंण प्रत्यक्षध्मंतया सवंमारेरपि बुद्धे भगवति 
अभेद्यत्वादवेत्य प्रसादलाभेन सद्भु, स न स्यात्‌। न चेत्‌ सन्ति तेब्ष्टौ 
पुरुषपुद्गला: ! 
आरयंसत्यानां च अभावात्‌ सद्धमध्पि न सम्भवति। सतामार्याणां धर्म: 
सद्धम: । तत्र निरोधसत्यं फलधर्म:, मार्गंसत्यं तु फलावतारधमं: | एघ (8. 488) 
तावदधिगमधर्म: । तत्संप्रकाशिका देशना आगमधमं: | सवे एब आयंसत्यानामभावे 
सति नास्तीति 
अभावाच्चार्यसत्यानां सद्धर्मोष्पि न विद्यते। 
धर्म चासति संघे च कथं बुद्धों भविष्यति ! 


यदि हि यथोक्तो धर्म: स्यात्‌, तदा तद्धमंप्रतिपत्त्या सर्वाकारसवंधर्माभिसम्बो- 
घाद्‌ बुद्धों भवतीति युक्त: स्थात्‌। यदि च सँघः स्यात्‌, तदा तदुपदेशैरुपचीयमान- 
ज्ञानसम्भार: तदानमानशरणगमनादिभिश्च उपचीयमानपुष्यसम्भारः क्रमाद्‌ 
बुद्धों भवेत्‌ । 

* अथवा । “असति संघे स्रोतआपत्तिफलप्रतिपन्‍नकादीनामभाव: स्यात्‌ । न च 
प्रतिपन्‍नका दित्वमप्राप्य बुद्धत्वमाप्यते । अवद्य॑ हि पूर्व भगवता कस्मिश्चित फले 
व्यवस्थातव्यस्‌ । तत्र च॒ फले व्यवस्थित: संघान्त:पात्येव भगवान्‌ भवति। संघे 
चासति नियत॑ नास्ति भगवान्‌ बुद्ध:। अथ भगवानपि अशैक्षान्तर्भावात्‌ संघान्त- 
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गंत एव । तथा च 'बुद्धप्रमुखो भिक्षुमंघ:” इत्यभिधानात्‌ संधान्तर्गत एव भगवान्‌” 
इति केचिद्‌ वर्णयन्ति । तेषां मतेन स्पष्टमेवैतत्‌-- 
धर्म चासति संघे च कथं बुद्धो भविष्यति ! इति। 
(9. 4099) मभध्योदेशिकाइच महावस्तृपदिष्टभूमिव्यवस्थया प्रथमभूमिस्थितं 
बोधिसत्त्वमुत्पन्तदर्शनमा् व्याचक्षाणा: संघान्तःपातिनं ब्याचक्ष्ते। तदा संघे 
चासति बोधिसत्त्वोषपि नास्तीति कथ॑ बुद्धों भविष्यतीति स्पष्टमेबैतत्‌ | तंदू-- 
एवं त्रीण्यपि रत्नानि ब्रुवाण: प्रतिबाधसे ॥ ५॥ 
शन्यतामित्येवं वदन्‌ वुद्धधर्मसंघाख्यानि त्रीष्यापि दुलेभत्वात्‌ कदाचिदेव 
उत्पत्तितः अल्पपुण्यानां च तद॒प्राप्ते: महाघं॑मल्यत्वाद्‌ र॒त्नानि प्रतिबाधसे ॥ ५ ॥ 
किज्चान्यत्‌ु-- 
शन्यतां फलस:ड्।वम्‌ अधर्स ध्ंसेव जन । 
सर्वंसंध्यवहारांदच लोकिकान्‌ प्रतिबाधसे ॥ ६ ॥ 
शज्ययतां ब्रुवाण हा सम्बन्ध: । यदि सवंम्रिदं शून्य, यदा सवंमेव 
नास्ति, तदा सर्वान्तःपातित्वत्‌ धर्माधर्मों सह 0द्धेतुकेन इष्टानिष्टफलन न 
संभवत: । सर्व एव चामी लौकिका व्यवहारा:-- कुरु, पच, खाद, तिष्ठ, गच्छ, 
(8. 490) आगच्छ इत्येत्रमादयो5पि सर्वान्तगंतत्वात्‌ स्वंधर्माणां च श न्‍्यत्वान्नेव 
युज्यन्ते इति, अतो नाय॑ यथोपवर्णितो न्‍्यायो ज्यायानिति ? ॥ ६॥ 
अन्न ब्रूमः शन्यतायां न त्वं वेत्सि प्रयोजनम्‌ । 
शन्यतां शून्‍्यतार्थ च तत एवं विहन्यसे ॥ ७ ७ 
स भवान्‌ स्वविकल्पनयैव नास्तित्वं श्‌न्‍्यताथ्थ इत्येव॑ विपरीतमध्यारोप्य 
“यदि सवंमिदं श्यमुदयों नास्ति न व्यय:” इत्यादिनोपालम्भं ब्रुवाणोःस्मासु 
महान्तं खेदमापन्नोइ्तीव विहन्यते | विविधेभू'तिः परिकल्पेहंन्यते इत्यर्थ:। न 
त्वयमस्माभि रत्र शास्त्रे छाज्यतार्थ उपवर्णितो यस्त्वया परिगृहीतः, शन्यतार्थ 
चाजानान: शन्‍्यतामपि न जानासि | न चापि शून्यतायां यत्मयोजनं तद्विजा- 
नासि | ततश्च यथावस्थितवस्तुस्वरूपापरिज्ञानेन एतत्‌ त्वया बहु चायुक्तमस्म- 
द्थाख्य|नासम्बद्धमेवो पर्वाणतम्‌ ॥ 
अथ कि पुनः श्न्यतायां प्रयोजनम््‌ ? उक्तमेव तदात्मपरीक्षायामू-- 
“कर्मक्लेशक्षयान्मोक्ष:ः कर्मक्‍्लेशा विकल्पत: । 
ते प्रपश्चात्‌ प्रपश्चस्तु शन्यतायां निरुध्यते” || इति | [म० शा०--१८-५] 
(8. 49) अतो निरवश्ेषप्रपश्चोपशमार्थ शन्यतोपदिश्यते, तस्माव्‌ सर्व- 
प्रपञ्चोपशम: शन्‍्यतायां प्रयोजनम्‌ । भवॉँस्तु नास्तित्वं शून्यतार्थ परिकल्पयन्‌ 
प्रपञजजालमेव संवर्धयमानों न शल्यतायां प्रयोजन वेत्ति ॥ 
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न का पुनः शनन्‍्यता ? सापि तत्रेवोक्ता-- 
“अपरप्रत्ययं शान्तं प्रपञ्चेरप्रपण्चितम्‌ । 
निविकल्पमनानार्थमेतत्तत्त्वस्य लक्ष णम्‌” ॥ इति | [म० शा२--१८-९ | 
अत: प्रपञच निवृत्तिस्वभावायां शन्यतायां कुतो नास्तिल्वमिति शन्यतामपि 
न जानाति भवान्‌ | य॑ चार्थंमुपादाय शान्‍्यताशब्द: प्रवरतते, तमपीहैव प्रति- 
पादयिष्याम:-- 
"यः प्रतीत्यसमुत्यादः .शन्‍्य्ता तां प्रचक्ष्महे । 
सा प्रज्ञप्तिस्पादाय प्रतिपत्‌ सेव मध्यमा' ॥ इति ॥ 

| म० शा०--२४-१८ |] 
“यः प्रत्ययेर्जायति स ह्यजातो न तस्य उत्पादु स्वभावतो5स्ति । 
यः प्रत्ययाधीनु स शब्यु उक्तो यः शन्‍्यतां जानति-सो5प्रमत्त:' ॥ 


इति भगवतो गाथावचनात्‌ | एवं प्रतीत्यप्तमुत्यादशब्दस्य यो5र्थ, स एव 
शन्यताशज्दस्यार्थ, न पुनरभावशब्दस्य यो5थं: स शून्यताशब्दस्याथं: । अभाव- 
शब्दाथ च शन्यताथंमित्यध्यारोप्य भवानस्मानुपालभते । तस्माच्छुन्यताशब्दार्थ॑- 
मपि न जानाति । अजानानइच त्वमेवमुपालम्भं कुर्वन्‌ नियतं विहन्यसे ॥ ७॥ 
कश्चास्माक॑यथोक्तमुपालम्भ॑ करोति? यो भगवत्प्रवचनोप- (8. 492) 
दिष्टाविपरीतसत्यद्वयविभागं न जानाति, केवलं ग्रन्थमात्राध्ययनपर एवेति। 
अतः आचायं: करुणया परस्य मिथ्याप्रवचनार्थावबोधनिरासार्थ भगवत्मवचनोप- 
दिष्टाविपरीतसत्यद्वयव्यवस्थामेव तावदधिकृत्याहु-- 
हे सत्ये समुपाधित्य बुद्धांनां धर्ंदेशना । 
छोकसंव॒तिसत्यं च॒ सत्यं च परसाथंतः । ८॥ 


इह हि भगवतां बुद्धानां सत्यद्वयमाश्रित्य धर्मदेशना प्रवर्तते। कतमत्‌ सत्य- 

दयस्‌ ? लोकसंवृतिसत्यं च, परमार्थम्ृत्यं च | तत्र 
'स्कन्धात्मा लोक आख्यातस्तत्र लोको हि निश्चितः ।' 

इति वचनात्‌ पञ्च स्कन्धानुयादाय प्रज्ञप्पमान:ः पुदूगल: 'लोक' इत्युच्यते । 
समन्ताद्व रणं संवृति:। अज्ञानं हि समन्‍तात्‌ सवंपदार्थतत्त्वावच्छादनात्‌ संवृतिरित्यु- 
च्यते | परस्परसम्भवन वा संवृतिरन्योन्यसमाश्रयेणेत्यर्थ: । अथवा संवृति<संकेतो 
लोकव्यवहार इत्यथं:। स चाभिधानाभिधेयज्ञानज्ञेयादिलक्षण: । लोके संवृतिरोक- 
संवुति:। कि पुनरलोकसंवुतिरप्यस्ति, यत एवं विशिष्यते--लछोकसे-(8.493) 
बृतिरिति ? यथावस्थितपदार्थानुवाद एषः, नात्रेषा चिन्तावतरति। अथवा-- 
तिमिरकामलादुपहतेन्द्रियविपरीतदर्शनावस्था नास्तेडलोका:, तेषां या संवृतिरसा- 
वलोकसंवुति:। अतो विशिष्यते--लोकसंवृतिरिति। एठ|्च मध्यमकावतारे 


२११६ मध्यमकणास्त्रे | आयसत्य- 


विस्तरेणोक्त ततो वेदितव्यम्र । लोकसंवृत्या सत्यं लोकसंवुतिसत्यम्‌ | सर्व 
एवायमभिधानाभिधेयज्ञानज्ञेयादिव्यवहा रो5शेषो लोकसंवृतिसत्यमित्युच्यते । 
न हि परमाथंत एते व्यवहारा: सम्भवन्ति । तत्र हि-- 
“निवृत्तमभिधातव्यं निवृत्ते चित्तगोचरे। 
अनुत्पन्नानिरुद्धा हि निर्वाणमिव धमंता ॥” [म० दा०-१८.७] 
इति इत्वा कुतस्तत्र परमा्थ वाचां प्रवृत्ति, कुतो वा ज्ञानस्थ ! स॒ हि 
परमार्थो परप्रत्यय: शान्तः प्रत्यात्मवेद्य आर्याणां सवंत्रपञ्चातीत: । स नोपदिश्यते 
न चापि ज्ञायते । उक्त हि पृ वंघू-- 
“अपरप्रत्ययं शान्‍्तं प्रपड्े रप्रपज्चितम् । 
निविकल्पमनानाथंमेत त्‌ तत्त्वस्य लक्षणस्‌ ॥” . [म० ज्ञा०-१८.९] 
(8.494) परमदचासावर्थरचेति परसार्थ: | तदेव संत्यं परमाथंसत्यम् । अन- 
योश्च सत्ययोविभागो विस्तरेण मध्यमकावतारादवसेय: । तदेतत्‌ सत्यद्यमाश्रित्य 
बुद्धानां भगवतां धर्मदेशना प्रवतंते । एवं व्यवस्थिते देशनाक्रमे-- 
येपनयोन विजानन्ति विभागं सत्ययोद् योः । 
ते तत्त्व न विजानन्ति गम्भोरं बुद्धशासने ॥ ९ ॥ 
अत्राह--यदि तहि परमार्थो निष्ध्रपञन्चस्वभावः स एवास्तु, तत्‌ किमनया 
अपरया स्कन्धधात्वायतनायंसत्यप्रतीत्यसमुत्पादादिदेशनया प्रयोजनमपरमार्थया ! 
अतत्त्वं हि परित्याज्यस्‌ | यच्च परित्याज्यं कि तेनोपदिष्टेन ? उच्यते; सत्यमेत- 
देवस्‌ किन्तु लौकिक व्यवहारमनभ्युपगम्य अभिधानाभिधेयज्ञानज्ञेयादिलक्षणम्र, 
अशक्य एव परसार्थो देश यतुस्‌, अदेशितश्च न शक्‍्यो5घिगन्तुसू, अनधिगम्य च 
परमाथ्थ न शकक्‍्यं निर्वाणमधिगन्तुमिति प्रतिपादयन्ताहु-- 
व्यवहारसनाशित्य परसार्थो न देश्यते | 
परसाथंमनागम्य निर्वाणं॑ नाधिगम्यते ॥ १० ॥ 


तस्मान्निर्वाणाधिगमोपायत्वादवश्यमेव यथावस्थिता संवृतिरादावेवाभ्युपेया 
भाजनमिव सलिला्थिनेति ॥ १० ॥ 

तदेवं यः सवृतिपरमार्थलक्षणसत्यद्वयस्य व्यवस्थामपाक्ृठत्य शून्यतां वर्णयति, 
त॑ तथाविधं पुद्गलसू-- 
(8,495) विनाशयति दुदृंष्टा शन्यता मन्दमेघसम्‌ । 

सर्पो यथा दुग्हीतो विद्या वा दुष्प्रसाधिता ॥ ११॥ 

संवृतिसत्यं हि अज्ञानमात्रासमुत्थापितं निःस्वभाव बुद्धवा तस्य परमाथ्थे- 
लक्षणां शुन्यतां प्रतिपद्यमानो योगी नान्‍्तद्धये पतति । कि तदासीद्यदिदानीं नास्ती- 
त्येवं पूवं भावस्वभावानुपलम्भात्‌ पश्चादपि नास्तितां न प्रतिचद्धत ; -ति आ- 
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कारायाश्च लोकसंवृतेरबाधनात्‌ कमंकर्मफलधर्माधर्मादिकमपि न बाधघते | न चापि 
परमार्थ॑ भावस्वभावत्वेन समारोपयति; निःस्वभावानामेव पदार्थानां कमंफला- 
दिदर्शनात्‌, सस्वभावानां चादर्शनात्‌ ॥ 

यस्तु एवं सत्यद्यविभागमपद्यन्‌ शून्यतां संस्काराणां पश्यति, स शन्यतां 
पछ्यन्‌ मुमुक्षुर्नास्तितां व संस्काराणां परिकल्पयेद्‌ । यदि वा शून्यतां काडिचद्‌ 
भावत: सतीम्‌, तस्याइचाश्रयार्थ भावस्वभावमपि परिकल्पयेत्‌ । उभयथा चास्य 
दुदुं्टा श॒ न्‍्यता नियतं विनाशयेत्‌ । कथ्॑ं झत्वा ? यदि तावत्‌ सवंमि्द शन्‍्य॑ सर्व 
नास्तीति परिकल्पयेत्‌, तदास्य मिथ्यादृष्टिरापद्यते । यथोक्तम्‌-- 

“विनाशयति दुदुश्लों धर्मोज्यमविपश्चितम्‌ । (8.496) 
नास्तितादृष्टिसमले यस्मादस्मिन्निमज्जति ॥” 

अथ सर्वापवादं कु नेच्छति, तदा नियतमस्य श्‌न्यताया: प्रतिक्षेप आपद्यते- 
कथं हि नाम अमी भावाः सकलसुरासुरनरलोकेरुपलभ्यमाना- अपि श.न्‍्या 
भविष्यन्ति ? तस्मानन निःस्वभावार्थ: श॒ न्‍्यतार्थं:, इत्येवं प्रतिक्षिप्य सद्धमंव्यसन- 
संवतंनीयेन पापकेन कमंणा नियतमपायान्वयात्‌ । यथोक्तमार्यरत्नावल्याम-- 

“अपरोष्प्यस्य दुर्ज्ञनानमूखं: पण्डितमानिकः । 
प्रतिक्षेपविनष्टात्मायात्यवीचिमधोमुखः ॥” इति | 

एवं तावदभावेन गृह्यमाणा श्‌ न्‍्यता ग्रहीतारं विनाशयति । अथायं भावेन 
श॒ न्‍्यतां परिकल्पयेत्‌. तदाश्रयाणां च संस्काराणामस्तित्वम्ू, एवमपि निर्वाणगा- 
मिनि मार्गों विप्रतिपनन्‍्नत्वाच्छुन्यतोपदेशविह्ललो जायेत। तदेवं भावरूपेणापि 
श न्‍्यता गुृह्यमाणा ग्रहीतारं विनाशयति। 

ननु च यदुपकारक॑ तदन्यथा क्रियमाणमकालोप्तमिव बीज न (8. 497) 
फलाय कल्पते, कालोप्तं च महते फललाभाय जायते, एवमेव मणिमन्त्रौषधादिभि- 
गृंह्ममाण:ः सपं: महान्तं धनस्कन्धमावहति शिरोमणिग्रहणात्‌, तेन च व्यालग्राह- 
काणां जीविकाकल्पनात्‌ । यथोद्देशतिरस्कारेण तु गृह्यमाणो ग्रहीतारमेब 
विनाशयति । यथा च यथोपदेशं प्रसाधिता विद्या साधकमनुगृक्लाति, उपदेशपरि- 
अष्टा तु साध्यमाना साधकमेव विनाशयति; एवमिहापि यथोपदेशं श न्‍्यता 
महती विद्या साध्यमाता गुृह्ममाणा भावाभावादिग्रहतिरस्कारेण मध्यमया 
प्रतिपदा ग्रहीतारं परमेण जातिजराम रणादिदुःखहुताशनशुमकनेरसेन निरुपधि- 
शेषनिर्वाणजलधरधारावषंमुखेन योजयति । यथोपदेशविशेषविगमेन तु गृह्ममाणा 
नियत॑ं यथोदितेन न्यायेन ग्रहीतारमेव विनाशर्यात | 


यतश्चेवं शन्यता दुर्गृहीता ग्रहोतारं विनाशयति, मन्दप्रज्ञेरच अशक्या 
सम्यम्ग्रहीतुम; (8.498 ) 
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अतश्च प्रत्युदावृत्तं चित्त देशयितु मुनेः। 
धर्म मत्वास्य धर्मंस्प मन्देर्द रवगाहताम्‌ ॥ १२॥। 
यस्मादयं श्न्यतालक्षण। धर्मों मन्दमेधसमल्पप्रज्ञं सत्त्वं विपर्यासग्रहणाद्‌ 
विनाशयति, अत एवं अस्य धर्म॑स्थ मन्देदुरवगाहतां मत्ता अनुत्तरां सम्यक्संबोधिम- 
भिसंबुध्य सर्वंसतत्वचातुं चावलोक्य धर्ंस्य चातिगाम्भोय॑स््‌, सद्धम देशयितु चित्त 
प्रतिनिवत्तं मुनेबुंद्धस्य भगवतों महोपायज्ञानविशेषशालिन: | यथोक्त सूत्रे-- 
“अथ भगवतो5॑चिराभिसम्बुद्धस्यैतदभवत्‌--अधिगतों मया धर्मो गम्भोरो 
गम्भी रावभासोऊतको 5तर्कावच र: सूक्ष्म: पण्डितविज्ञवेदतीय: । सचेत तमहं परेषा- 
मारोचयेयस्र्‌, परे च मे न विभावयेयुए, स मम विधातः स्यात्‌, क्‍्लमथः स्यात्‌, 
चेतसो$्नुदयः स्थात्‌ । यत्न्वहमेकाक्यरण्ये प्रविविक्ते दृष्टधरमंसुखविहारमनुप्राप्तो 
(8.499) विहरेयस्‌ इति विस्तर:” ( महाव० १-५ )॥ १२॥। 
तदेवं सत्यद्वयाविप रीतव्यवस्थामसविज्ञाय -- 
शुन्यतायामधिलयं य॑ पुनः कुरुते नवान्‌। 
दोषप्रपड़ो नास्माकं स शुन्ये नोपपद्यते ॥ १३ ॥ 
यौज्यं भवता महान्‌ दोषप्रस ड्रोषस्मासु प्रक्षिप्त:-- 

“यदि झन्यमिदं सवंमुदयो नास्ति न व्यय: | (म० शा० २४-१) 
इत्यादिना, स यस्मात्‌ सत्यद्वयव्यवस्थानभिज्ञेन सता शुन्यतां शल्‍्यतार्थ श्‌न्यता- 
प्रयोजनं च यथावदब्‌दुध्वा उपक्षिप्तर, सो5स्माक श्‌ नये शन्यतावादे नोपपद्यते। 
खतठच नोपपद्ते, अतो यं भवान्‌ दोषप्रसड्भ॑ श्‌ न्‍्यतायामज्ूवयन्र श न्‍्यताया- 
मघिलयमधिक्षेप॑ निराकरण प्रतिक्षेप॑ करोति, साउघिलयो&स्माक नोपपद्मते। 
अभावार्थ हि श न्‍्यतार्थमध्यारोप्य असंग उदज्भ्रावितो भवता। नच वयमभावार्थ 
व्याचक्ष्महे, कि तहिं ? प्रतोत्यसमुत्यादार्थभ्‌ । इत्यतो न युक्तमेतत्‌ श्‌ न्यता- 
दर्शनदूषणम्‌ !। १३॥ 

(8.500) न ॒च केवल यथोक्तदोषप्रसंगो3स्मत्पक्षे नावतरति, अपि खलु 
सर्वमेत्॒ सत्यादिव्यवस्थानं सुतरामुपपद्मयते इति प्रतिपादयत्ताह-- 
सर्व च युज्यते तस्य शून्यता यस्य युज्यते । 
सर्व॑ न युज्यते तस्य शून्यं यस्य न युज्यते ॥ १४ ॥ 
यस्य हि. सवंभावस्वभावश,न्यतेयं युज्यते, तस्थ सर्वमेतद्‌ पथोपवर्णितं 
युज्यते । कथं कृत्वा ? यस्मात्‌ प्रतीत्यमुत्यादं हि वय॑ दन्यतेति व्याचक्ष्महे-- 
“बः प्रत्ययैर्जायति स ह्यजातों न तस्य उत्पादु स्वभावता&$स्ति । 
यः प्रत्ययाधीनु स शून्य उक्तो यः शून्यतां जानति सोम्यमत्तः'॥ 
इति गाथावचनात्‌ । “शून्या: सर्वधधर्मा निःस्वभावयोगेन'” इति श्रज्ञापारमिता- 
भिधानात्‌ ॥ 
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तस्माद्‌ यस्येयं श॒ न्‍्यता युज्यते रोचते क्षमते, तस्य प्रतीत्यसमुत्पादों युज्यते ! 
यस्य प्रतीत्यसमुत्पादों युज्यते, तस्य चत्वार्याय॑सत्यानि युज्यन्ते | कं कृत्वा ? 
यस्मात्‌ प्रतीत्यसमुत्पन्न हि दुःख भवति. नाप्रतीत्यसमुत्पन्नस् | तच्च निःस्वभाव- 
त्वाच्छुन्यम्‌ | सति च दुःखे दुःखसम॒दयों दु खनिरोधो दुःखनिरोधगामिनी च प्रति- 
पद्‌ युज्यते | ततश्न दुःखपरिज्ञानं समुदयप्रह्णं निरोधसाक्षात्करणं मार्गभावना 
च यज्यते | सति च दुःखादिसस्यपरिज्ञानादिके फलानि युज्यन्ते। सत्सु (8. 50) 
च फलेघषु फलस्था युज्यन्ते । सत्सु च फलस्थेषु प्रतिपन्‍नका युज्यन्तें। सत्सु च 
प्रतिपन्‍नकफलस्थेषु संघो य॒ुज्यते। आयंसत्यानां च सझ्भावे सति सद्धर्मोष्पि 
यज्यते। सति च सद्धमें संधे च बुद्धोईपि युज्यते। ततश्व त्रीण्यपि रत्नानि 
युज्यन्ते । लोकिकलोकोत्तराश्व पदार्था: सर्वे विशेषाधिगमा यज्यन्ते | धर्माधर्म 
तत्कल सुगतिदुर्गती: लौकिकाइच सर्वसंव्यवहारा युज्यन्ते, तदेवम्‌--सर्व च युज्यते 
तस्य शून्यंता यस्य य॒ज्यते । 
यस्य सर्वंभावस्वभावश_ न्‍्यता युज्यते, तस्य सर्वमेतद्‌ यथोदितं युज्यते, 
संपद्यते इत्यथं: | यस्य तु श्‌न्‍्यता यथोदिता न यज्यते, तस्य प्रतीत्यसमुत्पादा- 
भावात्‌ सवं न युज्यते। यथा च न युज्यते, तथा विस्तरेण प्रतिपादयि- 
ध्यति ॥ १४ !। 
तदेवमास्माकीने सुपरिशुद्धतरे सर्वव्यवस्थासु अविरुद्धे व्यवस्थिते, अतिस्थूले 
अत्यासन्ने तद्विरिद्धें च स्वकाये पक्षे दोषवति अतिमोघो यथावदवस्थितौ गुण- 
दोषावपद्यत्‌-- फ 
स त्वं दोषानात्मनीनानस्मासु परिपातयन्‌ । (8.502) 
अव्वसेवा|भरूढः सन्‍नव्वसेवासि विस्मृतः ॥ १५॥ 
यथा हि ऋर्टिचद्‌ यमेवाश्वमारूढः, तमेव विस्मृतः सन्‌, तदपहा रदोषेण 
परानुप,लभते, एवमेव भवात्‌ प्रतीत्यसमुलादरुक्षणश न्‍्यतादर्शनाश्वमारूढ एव 
अत्यन्तविक्षेपात्‌ तमनुयलूम्भमानो्स्मान्‌ परिवदति ॥ १५ ॥ 
के पुनस्ते परस्य दोषाः, याननुपलभमान: शुन्यतावादिनमेव उपालभते इति ? 
तान्‌ प्रतिपादयन्नाहु-- 
स्वभावाद्‌ यदि भावानां सड्भावमनुपश्यसि । 
अह्लेतुप्रत्ययान्‌ भावांस्त्वमेवं सति पश्यसि ॥ १६ ॥ 
यदि त्वं स्वभावेन विद्यमातान्‌ पर्यास, तदा स्वभावस्थ हेतुप्रत्ययनि रपेक्ष- 
त्वात्‌ अह्ेतुप्रत्ययात्‌ अविद्यमानहेतु प्रत्ययान्‌ पदार्थांन्‌ बाह्याध्यात्मिकभेदभिन्नान्‌ 
निहेतुकान्‌ त्वमेवं सति पश्यसि ॥ १६ || 
सति च अहेत॒कत्वाभ्युपगमे-- 


हि । ##१६ * हे 
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(8. 503) कायें च कारण चेष कर्तारं करणं क्रियाम्‌ । 
उत्पाद च निरोधं व फल च॒ प्रतिवाघसे ॥ १७ ७ 


कथं कृत्वा ? यदीह घटः स्वभावतोऊसस्‍्ती ते परिकल्पयसि, तदा अस्य स्वमभा- 
वतो विद्यमानस्य कि मुदादिभिहेंतुप्रत्ययेः प्रयोजनमिति तेषामभावः स्यात्‌। 
निहेतुकं च काय॑ँ घटाख्यं नोपपद्यते । असति चारस्मिश्चक्रादिकस्य करणस्य, कर्तु: 
कुम्भकारस्य घटकरण क्रियायाइचाभावादुत्पादनिरोधयोरभावः । असतोदचोत्पाद- 
निरोधयोः कुतः फलूम्‌ ! इति सस्वभावाभ्यूपगमे सति संवमेतत्‌ कार्यांदिक 
प्रतिबाधसे । तदेवं भवत: सस्वभावाभ्युपगमे सति सवंमेव न युज्यते ॥ १७॥ 
अस्माक॑ तु भावस्वभावश, न्‍्यतावादिनां स्व॑मेतदुपपद्यते। कि कारणस्‌ ? 
यस्माद्‌ वयस्‌-- 
यः प्रतीत्यसमुत्पादः शून्यतां तां प्रचक्ष्महे । 
सा प्रज्ञप्तिर्पादाय प्रतिपत्सेव मध्यमा ॥ १८ ७ 
योथ्यं प्रतीत्यसमुत्पादो हेतुप्रत्ययानपेक्ष्य अद्भुरविज्ञानादीनां प्रादुर्भावः, स 
स्वभावेनानुत्पाद: । यहच स्वभावेनानुत्पादों भावानां सा इन्‍न्‍यता। यथा 
भगवतोक्तस-- 
(8.504) “यः प्रत्ययैर्जायसि स ह्यजातो न तस्य उत्पादु स्वभावतो&5स्ति | 
यः प्रत्ययाधीनु स शन्‍्य उक्तो यः शुन्यतां जानति सो5प्रमत्त: ॥” इति। 
तथा आर्यलंकावतारे--“स्वभा वानुर्त्पति सन्धाय, महामते, “सर्वर्मा: शब्याः' 
इति मया देशिताः” इति विस्तरेणोक्तम्‌ ॥ 
दचर्धशतिकायाम--/'श नया: सर्वंधर्मा निःस्वभावयोगेन” ॥ इति | 
या चेयं स्वभावश न्‍्यता सा प्रज्ञप्तिस्पादाय, सैव श न्‍्यता उपादाय प्रज्ञप्तिरिति 
व्यवस्थाप्यते । चक्रादीन्युपादाय रथाज्भानि रथः प्रज्ञप्पते । तस्य वा स्वाज्जान्यु- 
पादाय प्रज्ञप्ति सा स्वभावेनानुत्पत्ति:, या च स्वभावेनानुत्पत्ति, सा शन्यता। 
सैव स्वभावानुत्पत्तिलक्षणा श,न्यता मध्यम्रा प्रतिपदिति व्यवस्थाप्यते । यस्य हि 
स्वभावेनानुत्पत्ति:, तस्य अस्तित्वाभाव:, स्वभावेन चानुत्वन्नस्य विगमाभावन्ना- 
स्तित्वाभाव इति । अतो भावाभावान्तद्रयरहितत्वात्‌ स्ेस्वभावानुत्पत्तिलक्ष णा 
श॒ न्‍्यता मध्यमा प्रतिपतु, मध्यमों मार्ग इत्युच्यते । तदेवं प्रतीत्यसमुत्पादस्यैबेता 
विशेषसंज्ञा:--श न्‍्यता, उपादाय प्रज्ञप्ति,, मध्यमा प्रतिपद्‌ इति ॥ १८॥। 
(8.505). विचायंमाणश्न सवंधा-- 
अप्रतोत्य समुत्पन्नो धर्म: कश्चिन्न विद्यते । 
यस्मात्‌, तस्मादश्त्यो हि धर्म: कश्चिन्न विद्यते ॥ १९ ७ 


यो हि अप्रतीत्यसमुत्पन्नो धर्म, स न संविद्यते । यथोक्त शतके--- 
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“अप्रतीत्यास्तिता नास्ति कदाचित्‌ कस्यचित्‌ क्वचित्‌ । 
न कदाचित्‌ ववचित्‌ कशिचिद्विय्ते तेन शाश्वतः ॥ 
आकाशादीनि कल्प्यन्ते नित्यानीति पृथग्जने:। 
लौकिकेनापि तेष्वर्धान्न पव्यन्ति विचक्षणा: ॥” इति। 
ु [ चतुःश ०-९.२-३ |] 
उक्त च भगवता-- 
प्रतीत्य धर्मानघिगच्छते विदू न चान्तदृष्टीव करोति निश्रयम्‌ । 
सहेतु सप्रत्यय धर्म जानति अहेतु अप्रत्यय नास्ति धर्ंता | 
एवम्‌--अतीत्य समुत्यन्नों धर्म: कश्चिन्न विद्यते | अप्रतीत्यसमुत्पन्त३ंच शन्यः | 
तस्मादश न्‍यो धर्मो नास्ति | यत एतदेवम्‌, अतो&स्माक सवंधर्माश्च शन्‍्याः, न 
च परोक्तदोषप्रसड्भ : ॥ १९ ॥ 
भवतस्तु सस्वभाववादिन:-- 
यद्यशुन्यमिदं सर्वमुदयो नास्ति न व्ययः । 
तदा नियतमुदयव्यययो रभावे सति-- 
चतुर्णामायंसत्यानामभावस्ते प्रसज्यते ॥ २० ॥ 
कि का रणम्‌ ? यस्मात्‌-- (8, 506) 
अप्रतीत्य समुत्पन्न॑ कुतो दुःख भविष्यति । 
अनित्यमुक्त दुःखं हि तत्स्वाभाव्ये न बिद्यते || २१॥ 
यद्धि सस्वभावम्‌, न तत्‌ प्रतीत्योत्पथ्यते । यक््च अप्रतीत्य समुत्पन्नमु, न 
तदनित्यं भवति । न हि गगनकुसुममविद्यमानमनित्यम्र | अनित्यं च दुःखमुक्त 
भगवता--यदनित्यं तद्‌ दुःखमिति | तथा च शतकशास्त्रे-- 
“अनित्यस्य श्रुवा पीडा पीडा यस्य न तत्सुखम्‌ । 
तस्मादनित्यं यत्‌ सर्व दुःखं तदिति जायते” ॥ इति । [चतुःश०-२-२५] 
यक्च अनित्य॑ स्वाभाव्ये सस्वभावत्वेःभ्युपगम्यमाने भावानाम्‌, तन्‍न विद्यत 
इति ॥ २१॥ 
एवं तावत्‌ सस्वभावत्वे सति भावानां दुःखं न युज्यते | न च केवल दुःखमेव 
न युज्यते, सति सस्वभावाभ्युपगमे समुदयो5पि न युज्यते इति प्रतिपादयन्नाह-- 
स्वभावतो विद्यमानं कि पुनः समुदेष्यते । 
तस्मात्‌ सम्तुदयों नास्ति शन्यतां प्रतिबाधतः ॥ २२ ४ 
इह समुदेत्यस्माद्‌ दुःखमिति दुःखस्य हेतुतः समुदय इत्युच्यते । (8. 507) 
तदस्य दुःखस्य शन्यतां प्रतिबाधमानस्थ सस्वभावं दुःखमभ्यपगच्छतः तस्य 
पुनरुत्पादवेयर्थ्यात्‌ु तद्धेतुकल्पनावेयथ्यंमेव । इत्येवं श॒ज््यतां प्रतिबाधमानस्थ 
समुदयो5पि भवतो न युज्यते ॥ २२॥ 


२२२ मध्यमक शास्त्रे | आर्यसत्य- 


स्वाभाविकमेव दु:खमभ्युपगच्छतो दुःखनिरोधो5पि न यज्यते इति प्रति- 
पादयन्नाह-- 
न निरोधः स्वभावेन सतो दुःखस्य विद्यते । 
स्वभावपयंवस्थानान्निरोध॑ प्रतिबाधसे ॥ २३ 0७ 
यदि हिं स्वभावतो दुःखं स्यातू, तदा स्वभावस्यानपायित्वात्‌ कुतोअ्स्य 
निरोधत्वमिति ? एवं स्वभावधयंवस्थानात्‌ स्वभावं गृहीत्वा प्रत्यवतिष्ठमानो 
दुःखनिरोधमपि प्रतिबाधसे ॥ २३ ॥ 
इदानीं मार्गोईपि सस्वभाववादिनो यथा नोपपद्मते तथा प्रतिपादयन्ताह-- 
स्वाभाव्ये सति मार्गस्य भावना नोपपद्यते ॥ 
अथासो भाव्यते मार्ग: स्वाभाव्यं ते न बिद्यते ॥ २४ ॥ 
(8. 508) यदि हि सस्वभावा भावा भवेयुः, तदा मार्गोष्पि सस्वभाव एवेति 
कृत्वा अभावित एवासावस्ति | तस्य कि पुनर्भावनयेति ? एवम््‌--स्वाभाव्ये 
सति मार्गस्य भावना नोपचते । 
अथ अस्य मार्गस्य भावना अभ्युपगम्यते भवता, एवं तह स्वभावता आय॑- 
मार्गस्य न स्यात्‌, कार्यत्वादित्यभिप्रायः | २४ ॥ 
अपि च-दुःखस्य निरोधप्राप्त्यर्थ समुदयस्य च प्रह्मणार्थ भावना मार्ग 
स्येष्यते | पूर्वोक्तिन तु न्‍्यायेन सस्वभाववादिनों भवतः 
यदा दुःखं समुदयो निरोधइच न विद्यते ॥ 
सार्गो दुःखनिरोधत्वात्‌ कतमः प्रापयिष्यति ॥ २५॥ 
नास्त्येव असौ दुःखनिरोधः, यन्तिरोधान्मार्गों भावितः सन्‌ प्रापयिष्यति। 
तस्मादायंम!र्गोडप्येवं नोपपद्यत इति। एवं सस्वभाववादिन: चतुर्णामायंसत्या- 
नामभाव: प्राप्नोति ॥ २५ ॥ 
इदानीं दुःखादिपरिज्ञानादिकमषि यथा परस्य न सम्भवति, तथा प्रति- 
पादयन्नाह -- 
स्वभावेनापरिज्ञानं यदि तस्य पुनः कथम्‌ । 
परिज्ञानं ननु किल स्वभाव: समवस्थितः ॥| ५६॥ 
(8. 509) यदि पूर्व दुः्खमपरिज्ञातस्वभावं॑ तत्‌ पश्चात्‌ परिज्ञायत इति 
कल्प्यते ? तदयुक्तम्‌। कि कारणम्‌ ? यस्मान्ननु किरू स्वभाव: समवस्थित:। यो हि 
स्वेभावः, स किल लोके समवस्थितः, नेवान्यथात्वमापद्यते, वह्लेरोष्ण्यवत्‌ । यदा 
च स्वभावस्यान्यथात्वं नास्ति, तदा पूव॑मपरिज्ञातस्वभावस्य दुःखस्य पश्चादपि 
परिज्ञानं नोपपद्यत इति । अतो दुःखपरिज्ञानमपि न सम्भवति ॥ २६ | 
यदा चेतद्‌ दुःखपरिज्ञानमपि न सम्भवत्ति, तदा-- 
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प्रहाणसाक्षात्करणे भावना चेवमेव ते। 
परिज्ञावन्न युज्यन्ते चत्वायंपि फछानि च॥ २७॥ 
यदेतत्‌ समुदयस्य प्रहाणं निरोधस्थ च साक्षात्करणम, ते एते द्व॑ प्रहाण- 
साक्षात्करणे | या च मार्गस्थ भावना, एषापि । एवमेव ते दुःखपरिज्ञानासम्भवान्न 
युज्यन्ते। समुदयस्य स्वभावेनाप्रहीणस्थ स्वभावस्यानपायित्वात्‌ू पश्चादपि 
प्रहाणं नोपपद्यते | एवं भावनासाक्षात्करणे5पि योज्यम्‌ | न च केवर्ल परिज्ञाना: 
दिकमेव न सम्भवति सस्वभात्रवादे. अपि च-परिज्ञावन्त युज्यन्ते चत्वार्यपि 
फलानि च | यथा स्वभावेनापरिज्ञातस्य दुःखस्य परिज्ञानं न युक्तम, एवं स्वभावेना- 
विद्यमानस्य पूर्व स्नोतआपत्तिफलस्य पद्चादस्तित्व॑ न सम्भवति। यथा ख्रोत- 
आपत्तिफलस्य, एवं सकूदागास्यनागाम्यहंत्कलानामभावों वेदितव्य: ॥ २७॥ 
न च केवलमेतानि फलानि परिज्ञावन्न यज्यन्तें, कि तहिं ? अधिगमोः्प्येषां 
न ग्रज्यत इति प्रतिपादयन्नाहु-- 
स्वभावेनानधिगतं यत्‌ फल तत्‌ पुनः कथम्‌ | (8. 50) 
शकक्‍्यं समधिगन्तु स्यात्‌ स्वभाव परिणृक्ल्तः ॥ २८ ॥ 
स्वभावस्थाविजहनप्रकृतिकत्वा-ड्रावस्वनाववादमभ्युपगच्छत: प्रवंमनधिगत- 
स्वभावानां पश्चादप्यधिगमो नोपपद्यते ॥ २८ ॥ 
ततहइच-- 
फलाभावे फलस्था नो न सन्ति प्रतिप्नका:॥ 
संघो नास्ति न चेत्‌ सन्ति तेष्ष्टो पुरुषपुदूगला: ॥॥ २० ॥ 
अभावाच्चायंसत्यानां सद्धर्मोष्प न विद्यते। 
घर्म चासति संघे च कथं बुद्धों भविष्यति॥ ३०४ 
अनयोइच इलोकयोः पूव॑वदेवार्थो वेदितव्यः॥ २९-३० ॥ 
अपि च--सस्वभावभ्युपगमे सति 
अप्रतीत्णाप बोधि च तब बुद्धः प्रसज्यते । 
अप्रतीत्यापि बुद्ध च तब बोधि:ः प्रसज्यते ॥ ३१॥। 
यदि हि स्वभावतो बुद्धो नाम करिचिद्‌ भावः स्यथात्‌, स बोधि (8.50) 
सर्वज्ञज्ञानमप्रतीतव्यापि अनपेक्ष्यापि स्थात्‌ । “अक्ृत्रिम: स्वभावों हि निरपेक्षः 
परत्र न” इति वचनात्‌ । तथा विनापि बुद्धेन बोधि: स्थात्‌, अनपेक्ष्यापि बुद्ध 
निराश्रया बोधिः स्यात्‌ ॥ ३१ ॥ है 
किज्चान्यतु-- 
यहचाबुद्ध: स्वभावेन स बोधाय घंटन्नपि । 
न बोधिसत्त्वचर्यायां बोधि तेइघधिगमिष्यति ॥ ३२ 0 
इह हि बुद्धत्वा'तपूव॑मबुद्धस्वभावस्य सतः पुद्गलस्य सत्यामपि बोधिसत्तव- 
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चर्यायां बोध्यर्थ घटमानस्यापि नेव बोधि:ः स्यात्‌, अबुद्धस्वभावस्य व्यावत॑यितु- 
मशकक्‍्यत्वात्‌ ॥ ३२ ॥ 
किज्चान्यत्‌-- 
न उ घर्संसधर्म वा कश्चिज्जातु करिष्यति। 
किसशन्यस्य कर्ंव्यं स्वभावः क्रियते नहि॥.३३ ॥ 
सति हि स्वभाववादाभ्युपगमे धर्माधर्मयो: करणं नोपपद्यते। कि हि 
अश न्यस्य कतंव्यस्‌ ? न हि - स्वभावस्याश न्‍्यस्य कारणमुपपग्ते; विद्यमा- 
नत्वात्‌ ।' ३३॥ 
किज्चान्यत्‌-- 
बिना घर्मंसधर्स च फल हि तब विद्यते । (8.52) 
घर्माघसमंनिमित्तं च फल तव न विद्यते ॥ ३४ ॥ 


यदेतद्‌ धर्माधर्मनिमित्तकमिष्टानिष्टफलस्‌, यदि तत्‌ स्नभावतो5स्ति, तद्‌ 
विनापि घर्पाधर्माम्यां स्थात्‌ । यदा च विना धर्माधर्म फल तवास्ति, तदा धर्मा- 
धर्मज फल तव न सम्भवति | धर्माधर्मोपाज॑नवेयथ्य॑ स्यात्‌, धर्माघर्मनिमित्तं च फर्ल 
तव न विद्वते इति ॥ ३४ ॥ 
अथ धघर्माघर्मनिमित्तक फ्लू भवतीति परिकल्प्यते, न तहि तत्फलमशन्यमिति 
प्रतिपादयन्नाह-- 
घर्माधसंनिमित्तं वा यदि ते विद्यते फलम्‌ | 
घर्माघमंससुत्पन्नमशून्यं ते कथ्थ फलस्‌ ॥ ३५ | 
श्‌ न्यमेवेतत्‌, प्रतीत्यसमुत्यन्नत्वात्‌, प्रतिबिम्बव॒त्‌, इत्यभिप्रायःः॥ ३५॥ 
अपि च स्व एव होते “गच्छ, कुरु, पच, पठ, तिष्ठ” इत्येवमादयो लौकिका 
व्यवहाराः प्रतीत्यसमुत्पन्ना: | तान्‌ यदि सस्वभावानिच्छति भवान्‌, तदा भवता 
प्रतीत्यसमुत्पादों बाधितों भवति। तद्गांघनाज्व सर्व एव लौकिका व्यवहारा 
बाधिता भवन्तीति प्रतिपादयन्नाहु-- 
(8.53) सर्वसंव्यवहारांश्व लोकिकान्‌ प्रतिबाघसे । 
यत्‌ प्रतीत्यसमुत्पादश्न्यतां प्रतिबाघसे ॥ ३६॥। 


यच्छब्दः क्रियाविशेषणम्‌ । यद्वाघसे इत्यनेन सम्बध्यते || ३६॥ 
किज्चान्यत्‌+- 
न कतंव्यं भवेत्किड्चिंदनारब्धा भवेत्क्रिया । 
कारकः स्यादकुर्वाणः शन्यतां प्रतिबा घतः॥ ३७॥ 
यदि हि स्वरूपश,न्याः पदार्था तन भवेयुः सस्वभावा एवं .भवेयुः, तदा स्वभा- 
वस्य विद्यमानत्वान्त केनचित्‌ कस्यचित्‌/किज्चित्‌ कतंव्यं स्थात्‌। न हि नभसो5ना- 
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वरणत्वं केनचित्‌ क्रियते | अक्रिय्रमाणा च॒ क्रिया स्यात्‌। क्रियां चाकुर्वाणस्य 
कारकत्वं स्थात्‌। न चैतदेवमिति । तस्मास्नाशुन्याः पदार्था: ॥ ३७॥ 
किज्चान्यत्‌-- 
अजातमनिरुद्ध च कडस्थं च भविष्यति । 
विचित्राभिरवस्थाभिः स्वभावे रहितं जगत्‌ ॥ ३८ ॥ 
विचित्राभिरवस्थाभि:ः स्वभावरचित स्वभावेनेव रचितमप्रतीत्यसमुत्पन्नं 
जगत्‌ स्वभावशून्यवादिनाम्‌ | स्वभावेनेव यदि भावाः सस्त्रभावाः, स्युः, तदा 
स्वभावस्याक्रत्रिमत्वादव्यावत॑नत्वाच्च सर्वंमिदं जगदजातमनिरुद्धं च (8.34) 
स्यात्‌ । अजाता निरुद्धतवत्वाज्जगत्‌ कूटस्थं स्थात्‌। हेतुप्रत्ययानपेक्षं विचित्राभिरव- 
स्थाभी रहितमप्रतीत्यसमुत्पन्नं जुगदशून्यवादिनां स्थात्‌। यथोक्त पितापुत्रसमागमे- 
“स्थाय्दि किचिदशून्यं न वदेज्जिनु तस्य व्याकरणम्‌ ” । 


तथाहि--स्थितं तत्‌ स्वके स्वके भावे। 
“कूटस्थस्थमजिकारं न तस्य वृद्धिनं परिहाणिः'॥ इति ॥ 


तथा आयंहस्तिकक्ष्यसूत्रे--- 


यदि कोचि धर्माण भवेत्‌ स्वभाव तत्रेव गच्छेय जिनः सश्रावकः | 

कूटस्थधर्माण सिया न निवृंती न निष्प्रपंचों भवि जातु पण्डित: ॥इति॥३८॥ 

न च केवर्ल सस्वभाववादाभ्युपगमे लौकिका एवं व्यवह्वारा (8.55) 
नोपपद्यन्ते, अपि च लोकोत्त रा अपि नोपपच्चन्ते ईति प्रतिपादयन्नाह-- 


असम्प्राप्तस्थ च प्राप्तिदु :खपयंन्तकर्स च । 
सर्वंक्लेशप्रहाणं च यद्यशत्यं न विद्यते ॥ २५ 0 
यदि हि अशूर्न्य सस्वभावं स्व॑मेतत्‌ स्थातु, तदा यदसम्प्राप्तं तदसम्प्राप्तमेव, 
इति असम्प्राप्तस्य च फलस्य प्राप्तिन॑ स्थात्‌ । तदा दुःखपयंन्‍्तकारणं च पूर्व नाभू- 
दिति साम्प्रतमपि न स्यात्‌ । सर्वेषां च क्लेशानां पूर्व प्रहाणं नाभूदिति पश्चादपि 
प्रहा्ं न स्थात्‌ ॥ रे९५ || 
तदेवं यस्मात्‌ सस्वभाववादाभ्युपगमे सति सर्वमितन्‍न युज्यते, अतः-- 
यः प्रतोत्यससुत्पादं पश्यतोद॑ स पश्यति । 
दुःखं समुदयं चेव निरोध सार्गमेव च ॥ ४० 0 
यो हि सर्वधमंप्रतीत्यसमुत्पादलक्षणां स्वभावशुन्यतां सम्यक्‌ पश्यति, स 
चत्वारि आयंसत्यानि पश्यति यथाभूतानि तत्त्वतः । 
यथोक्तमायंसज्जुधोपरिपुच्छायामू-- (8. 56) 
“ग्रेन मज्लुश्री रनुत्याद: सर्वंधर्माणां दृष्ट:, तेत दुःखं परिज्ञातस्‌ । येन नास्तिता 
सवंधर्माणां दृष्टा, तस्य समुदयः प्रहीणः | येन अत्यन्तपरिनिव्‌ ता: स्वंधर्मा दुृष्टा:, 
म० शा० ४ १५ 
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तेन निरोध: साक्षात्कृतः। येन मड्जुश्री रभावः स्ंधर्माणां दृष्टः, तेन मार्गों 
भावित:” इति विस्तर: | 


उक्त च आर्यध्यायितमुष्टिसूत्रे--- 


“अथ खलु भगवान्‌ मझ्लुश्नियं कुमार भूतमेतदवोचत्‌--“चतुर्णा मछ्जुश्री राय॑- 
पत्याना यथाभूतादर्शनाच्चतुर्भिविपयसिविपयंस्तचित्ता: सत्त्वा एवमिममभूत॑ 
संसार नातिक्रामन्ति' । एवमुक्ते मल्लुश्री: कुमारभतो भगवन्तमे तदवोचत्‌-- देश- 
यतु भगवान्‌ कस्योपलम्भतः सत्त्वाः संसारं नातिक्रामन्ति! ? भगवानाह-- 
आत्मात्मीयोपलम्भतो मज्लुश्री: सत्त्वा: संसारं नातिक्रामन्ति | तत्‌ कस्य हेतोः ? 
यो हि मज्लुश्नी रात्मानं परं च समनुपव्यति, तस्य कर्माभिसंस्कारा भवन्ति। 
बालो मज्जुश्रीरश्न्‌ तवान्‌ पृथग्जनोध्त्यन्तपरिनिवुतान्‌ू. स्वंधर्मानप्रजानान 
आत्मानं परं च उपलभते, उपलभ्य अभिनिविशते, अभिनिविष्टः सन्‌ रज्यते 
दुष्यते मुह्यते | स रक्तो दुष्टो मूढः सन्‌ त्रिविधं कर्म अभिसंस्करोति कायेत वाचा 
मनसा। सः असत्समारोपेण विकल्पयति--अहूं रक्तः, अहुं दुष्टः, अहूं मूढ इति । 
तस्य तथागतशासने प्रश्नजितस्य एवं भवति--अहूं शीलवान्‌, अहं ब्रह्मचारी, 
संसार समतिक्रामिष्यामि, अहं निर्वाणमनुप्राप्स्यामि, अहं दुःखे भ्यो मोक्ष्यामि । 
स कल्पयति--इसे धर्माः कुशलाः, इमे धर्मा अकुशला इति, इसमे धर्माः प्रहातबव्या:, 
इमे धर्मा: साक्षात्कतंव्या:, दुःखं परिज्ञातव्यम्र, समुदयः प्रह्मतव्यः, निरोधः 
साक्षात्कतंब्यः, मार्गो भावयितव्य:। स कल्पयति--अनित्याः सर्व॑संस्काराः, 
आदीक्ताः सवंसंस्काराः । यन्वहूं स्व॑संस्कारेभ्यः पलायेयम््‌। तस्यैवमवेक्षमाणस्य 
उत्पद्यते निवित्सहगतो मनसिकार: अनिमित्तपुरोगत:। तस्यैवं भवति--एषा सा 
दुःखपरिज्ञा, येयमेषां धर्माणां परिज्ञा ।”'“तस्येव॑ भवति--यन्न्‍्वहं समुदय 
प्रजहेयस्‌ | स स्वंधरमेंभ्य अर्तीयते जेह्लीयते वितरति विजुगुप्सते उत्त्रस्यतिं 
(8, 57) सन्त्रस्यति सन्त्रासमापयते । तस्येव॑ भवति--इयमेषां धर्माणां 
साक्षात्किया, इदं समुदयप्रह्मणस्रू, यदिदमेभ्यों धर्मेभ्यो3र्तीयना । तस्येव॑ भवति-- 
निरोधः साक्षात्कतंव्य:। समुदर्य कल्पयित्वा निरोधं सञ्जानाति। तसयैवं 
भवति--एषा सा निरोधसाक्षात्किया | तस्येव॑ भवति--यन्नूनमहं मार्ग भाव- 
येयस््‌ । स एको रहोगतस्तान्‌ धर्मान्‌ मनसि कुर्वन्‌ शमथं प्रतिलूभते। तस्य तेन 
निवित्सहगतेन मनसिकारेण शमथ उत्पयते | तस्य सर्वंधमेंषु चित्तं न प्रलीयते 
प्रतिवद्ति प्रत्युदाव्तते । तेभ्यश्चार्तीयते जेह्ली ते, अनभिनन्दनाचित्तं समुत्पद्यते । 
तस्येव॑ भवति-मुक्तो5स्मि स्वंदु:खेभ्य:, न मम भूयः उत्तरिं किश्वित्‌ करणीयस, 
अहल्नस्मीत्यात्मानं सल्लानाति। स मरणकालसमये उत्पत्तिमात्मनो देवेषु 
पश्यति । तस्य कांक्षा विचिकित्सा च भवति बुद्धयोधो । स विचिकित्सामापतित: 
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कालगतो महानिरयेषु प्रपतति | तत्‌ कस्य हेतो: ? यथापीदमनुत्पन्नान्‌ सर्वंधर्मान्‌ 
विकल्पयित्वा तथागते विचिकित्सां. विमतिमुत्पादयति' ॥ 

“अथ खलु मज्जुश्री: कुमारभूतो भगवन्तमेतदवोचतु--'कथं पुनभंगवन््‌ 
चत्वारि आयंसत्यानि द्रष्टव्यानि' ? भगवानाह--'येन मह्लुश्री रनुत्पन्ना: सर्वंधर्मा 
दृष्टा:, तेन दुःखं परिज्ञातम्‌ | येन असमुत्यिता: सर्वधर्मा दृष्टाः, तस्य समुदयः 
प्रहीण: । येन अत्यल्तपरिनिव्‌ृता: सर्गधर्मा दृष्टाड, तेन निरोधः साक्षात्कृतः । 
येन अत्यन्तश नया: सर्वंधर्मा दृष्ठा:, तेन मार्गों भावितः । येन मज्जुश्री रेग॑ चत्वारि 
आय॑सत्यानि दृष्टानि, स न कल्पयति--इमे धर्मा: कुशला:, इसमे धर्मा अकुशलाः, 
इमे धर्माः प्रहातव्या:, इमे धर्मा: साक्षात्क्तंव्या: दुःखं परिज्ञातव्यम, समुदय: 
प्रहातव्यः, निरोधः साक्षात्कतंव्य:, मार्गों भावयितव्य इंति। तत्‌ कस्य हेतोः ? 
त्तथाहि स तं धर्म न समनुपद्यति नोपलभते य॑ परिकल्पयेत्‌ ॥ बालपृथग्जनास्त्वे- 
तान्‌ धर्मान्‌ कल्पयन्तो रज्यन्ति च द्विष्यन्ति च मुहान्ति च। सन कश्चिद्धमं- 
माव्यूहति निर्व्यूहूति । तस्येवमनाव्यूहतो&निर््यूहतस्त्रेधातुके चित्तं न सज्जति। 
गजातं सर्गश्रेधातुकं समनुपश्यति मायोपमं स्वप्नोपमं प्रतिश्रुत्कोपमस््‌। (8. 58) 
एबंस्वभावान्‌ सर्गधर्मान्‌ पश्यन्‌ अनुनय॑प्रतिघापगतो भवति सर्गसत्त्वेषु। ततु 
कस्य हेतो: ? तथाहि स तांन्‌ धर्मान्‌ नोपलभते यत्रानुनीयेत वा प्रतिहन्येत वा । 
स आकादासमेन जिक्तेत बुद्धभपि न समनुपद्यति, ध्ंमपि न समनुपद्यति, 
सच्भूमंपि न समनुपश्यति। सर्गधर्मात्‌ शून्यानिति समनुपश्यत्‌ न क्वचिद्‌ धर्मे 
विविकित्सामुत्पादयति । अविचिकित्सन्‌ निरुषादानो भवति। निरुपादानो$ 
नुपादाय परिनिर्वाति” इति विस्तरः ॥ ४० ॥ 


इत्याचार्यचन्द्रकी तिपादोपरचितायां प्रसनन्‍्नपदायां मध्यमकवत्तो 
आयंसत्यपरीक्षा नाम चतुविशं प्रकरणम्‌ ।। 


२५. निर्वाणपरीक्षा 


( पञ्नविशं प्रकरणम्‌ ) 
(8, 59) अत्राह-- 
यदि शन्यमिदं सर्वंसुशयो नास्ति न व्यय: । 
प्रहाणाद्दा निरोधाद्वा कस्य निर्वाणभिष्यते ॥ १ ॥ 
इह हि भगवता उषिततब्रह्मचर्याणां तथागतशासन प्रतिपन्‍्नानां धर्मानुधर्मप्रति- 
पत्तियुक्तानां पुद्गलानां द्विविध॑ निर्वाणमुपर्वाणतम्‌ सोपधिशेष॑ निरुपधिशेषं च। तत्र 
निरवशेषस्य अविद्या रागादिकस्य क्लेशगणस्य प्रह्मणात्‌ सोपधिशेष॑ निर्वाणमिष्यते । 
तत्र उपधीयते5स्मिन्नात्मस्नेह इति उपधिः। उपधिशब्देन आत्मप्रज्ञप्तिनिमित्ता: 
पश्चोपादानस्कन्धा उच्यन्ते । शिष्पत इति शेषः, उपधिरेव शेष: उपधिशेषः, सह 
उपधिशेषेण वतंते इति सोपधिशेषम््‌ । कि तत्‌ ? निर्वाणस्‌। तच्च स्कन्धमात्र- 
कमेव केवल सत्कायदुृष्टयादिक्लेशतस्कररहितमवशिष्यते निहताशेषचौ रगं ण॑- 
( 8. 520 ) ग्राममात्रावस्थानसाधम्येंण । तत्‌ु सोपधिशेषं निर्वाणस््‌ | यत्र तु 
निर्वाणे स्कन्धपञुचकमपि नास्ति, तन्निरुपधिशेषं निर्वाणम्‌ । निगंतः उपधिशेषी- 
5स्मिन्तिति कृत्वा। निहताशेषचौरगणस्य ग्राममात्रस्थापि विनाशसाधर्म्येण । 
तदेव च अधिक्ृत्य उच्यते-- 
अभेदि कायो निरोधि सज्ञा वेदना पि ति दहूंसु सब्बा । 
वृपसमिसु_ संखारा विज्ञाणमत्थमगमा ॥ [उदानम्‌ु--८-९] 
तथा-- 
“असंलीनेन कायेन वेदनामध्यवासयत्‌ । 
प्रद्योतस्येव निर्वाणं विमोक्षस्तस्थ चेतस:''|| इति । [ थेरगाथा-९०६ | 
तदेवं॑ निरुपधिशेषं निर्वाणं स्कन्धानां निरोधाल्हभ्यते । एतच्च द्विविधं 
निर्वाणं कथं युज्यते यदि क्लेशानां स्कन्वानां च निरोधो भवति ? यदा तु सर्व- 
मिदं शन्‍्यस्‌, नेव किश्विदुत्तद्यते, नापि किव्ववन्निरध्यते, तदा कुतः क्लेशाः, कुतो 
वा स्कन्धा: येषां निरोधे निर्वाणं स्पादिति ! तस्माद्‌ विद्यत एवं भावानां स्व्रभाव 
इति ॥ १॥ 
(8. 52)). अत्रोच्यते | ननु एवमपि सस्वभावाभ्युपगमे-- 
यद्यशुन्यमिदं स्वंघुदयो नास्ति न व्यय: । 
प्रहाणाद्वा निरोधाद्दा कस्प निर्वागमिष्यते ॥ २॥ 
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स्वभावेन हि व्यवस्थितानां क्लेशानां स्कन्धानां च स्वभावस्यानपागित्वात्‌ 
कुतो निवृत्ति:, यतस्तन्निवृत्त्या निर्वाणं स्थादिति ? तस्मात्‌ स्वभाववादिनां नेव 
निर्वाणमुपपद्यते । न च शून्यतावादिन: स्कन्धनिवृत्तिलक्षणं क्लेशनि वृत्तिलक्षणं 
वा निर्वाणमिच्छन्ति पतस्तेषामयं दोष: स्थादिति! अतः अनुपालम्भ एवाय॑ 
दप्यवादिनाम्‌ ॥ २॥ 
यदि खल्‌ शून्यतावादिन: क्लेशानां स्कन्धानां वा निवृत्तिलक्षणं निर्वाणं 
नेच्छन्ति, किलक्षणं तहि इच्छन्ति ? उच्यते-- 
अप्रहोणमसम्प्राप्तम्‌ अनुच्छिन्नमशाइवतम्‌ । 
अनिरुद्धमनुत्पननन एतन्तिर्वाणमुच्यते ॥ रे ॥ 
यद्धि नैव प्रहीयते रागादिवत्‌, नापि प्राप्यते श्रामण्यफलवत्‌, नाच्युच्छिद्यते 
स्कन्धादिवत्‌, यच्चापि न नित्यमशून्यवत्‌, तत्‌ स्वभावतो5निरुद्धमनुत्पन्त च 
निर्वाणमुक्तम्‌ । तत्‌ कुतस्तस्मिन्नित्थ॑विधे निष्प्रपञ्चे क्लेशकल्पना येषां वलेशानां 
प्रहाणान्तिर्वाणं भबेत्‌ ? कुतो वा स्कनन्‍्धकल्पना तत्र, येषां स्कनन्‍्धानां (8. 522) 
निरोधात्‌ तड्वेत्‌ ? यावद्धि एता: कल्पना: प्रवरतंन्‍्ते तावन्नास्ति निर्वाणाधिगम:, 
सवंप्रपञ्ग्चपरिक्षयादेव तदधिगमात्‌ । 
अथ स्यात्‌-यद्यपि निर्वाण न सन्ति वलेशाः, न चापि निर्वाणादर्वाग्‌ 
विद्यन्ते, ततस्तेषां परिक्षयान्निर्वाणं भविष्यतीति ? उच्यते; त्यज्यतामयं ग्राह:, 
यस्मान्निर्वाणादर्वाक्‌ स्वभावतो विद्यमानानां न पुनरभावः शक्यते कतुस्‌। 
तस्मान्निर्वाणाभिलाषिणा त्याज्यैषा कल्पना | वक्ष्यति हि-- 
निर्वाणस्य च या कोटिः कोटि: संसरणस्य च । 
न तयोन्‍्तरं किचित्‌ सुसूक्ष्मम्पि विद्यते ।। इति | [ म० श्ञा०-२५-२० | 
तदेवं निर्वाणे न कस्यचित्‌ प्रह्मणम, नापि कस्यचिन्निरोध इंति विज्ञेयम््‌ । 
ततश्न निस्‍्वशेषकल्पनाक्षयरूपमेव निर्वाणम््‌ । उक्त च भगवता-- 
“निवृत्ति धर्माण न अस्ति धर्मा 
ये नेह अस्ती न ते जातु अस्ति। 
अस्तीति नास्तीति च कल्पनावता- 
मेवं चरन्तान न दुःख शाम्यति” ॥ इति | [समाधिराज ०-९-२६| 
अस्या गाथाया अयमर्थ:--निवृंतौ निरुपधिशेषे निर्वाणधातौ धर्माणां क्लेश- 
करमंजन्मलक्षणानां वा सर्वथा अस्तज्भ मादस्तित्वं नास्ति, एवं च सर्ववादितामभि- 
मतम् । ये तहि धर्मा इह निवुंतो न सन्ति, प्रदोपोदयादन्धकारोप- (8. 323) 
लब्धरज्जुसपंभयादिवत्‌, न ते जातु सन्ति, न ते धर्माः क्लेशक्मंजन्मादिलक्षणाः 
कस्मिश्वित्‌ काले संसारावस्थायामपि तत्त्वतो विद्यन्ते । न हि रज्जु: अन्धकार- 
य स्थायां स्वरूपतः सर्पोउस्ति. सदभतसपंवत अन्धकारेइपि आलोके5पि कायचक्षु- 
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भ्यामग्रहणात्‌ । कथं तहिं संसारः इति चेत्‌ ? उच्यते; आत्मात्मीयासदग्रहग्रस्तानां 
बालपुृथग्जनाना मसत्स्वरूपा अधि भावाः सत्यतः तैमिरिकाणामिव असत्केश मश- 
कादय इवेति । आह -- 
“अस्तीति नास्तीति च कल्पनावतामेवं चरन्तान न दुःख शाम्यति” इति। 
अस्तीति भावसख््भावकल्पनावतां जेभिनीयकाणादकापिलादीतां वैभाषिकपय॑- 
न्तानाम्‌ । नास्तीति च कल्पनावतां नास्तिकानामपायगतिनिष्ठानाम्‌ | तदन्येषां च 
अतीतानागतसंस्थानां विज्ञप्तिविध्रयुक्तसंस्काराणां नास्तिवादितां तदन्यदस्ति- 
वादिनाम्‌, परिकल्पितस्वभावस्य नास्तिवादिनाम्‌, परतन्त्रपरिनिष्पन्नस्वभावयो र- 
स्तिवादिनाम्‌, एवमस्तितास्तिवादिरामेवं॑ चरतां न दुखं संसार: शाम्यतीति | 
तथा-- 
“यथा शड्ितेन विषसंज्ञ अभ्युपेति नो चापि कोष्ठ गन्तु आविष्ट पपद्यते । 
( 8.524 ) एवमेव बालुध्पगतो '**' जायि म्रियते सदा अभूतो”!॥ इति । 
तदेवं न कस्यचिह्निर्वाणे प्रहार्ण नापि कस्यचिन्निरोध इति विज्ञेयस् । तंतश्च 
स्ंकल्पनाक्षयरूपमेव निर्वाणम्‌ । यथोक्तमार्यय्त्नावल्याम्‌-- 
न चाभावो॑पि निर्वाणं कुत एवास्य भावना ! 
भावाभावपरामर्शक्षयो निर्वाणमुच्यते ॥ इति॥ ३॥ 


ये तु सवंकल्पनोपशमरूप॑ निर्वाणमप्रतिपद्यमाना: भावाभावतदुभयानुभयरूपं 
निर्वाणं परिकल्पयन्ति, तान्‌ प्रति उच्पते-- 


भावस्तावन्न निर्वाणं जरामरणलक्षणम्‌ । 
प्रसज्येतास्ति भावो हि न जरासरणं बिना ॥ ४ ॥। 
(8. 525) तत्रेके भावतो निर्वाणमभिनिविष्टा एवमाचक्षते--इह क्लेशकर्म- 
जन्मसन्तानप्रवृत्तिनयतरोध भूतो जलप्रवाहरोधभूतसेतुस्थानीयों निरोधात्मकः 
पदार्थ, तन्निर्वाणस्‌ | न च अविद्यमानस्वभावो धर्म: एवं कार्यकारी दृश्यते। 
ननु च योउस्या नन्‍्दीरागसहगतायस्तृष्णाया: क्षयों विरागो निरोधो निर्वाण- 
मित्युक्तम्‌, न च क्षयमात्र भावों भवितुमहंति | तथा-- 
“प्रद्योतस्येव निर्वाणं विमोक्षस्तस्य चेतसः” । 
इत्युक्तस्‌ । न च भ्रद्योतस्य निवृत्तिर्भाव इत्युपपद्यते ? उच्चते; नेतदेवं विज्ञेयं 
तृष्णायाः क्षयः वृष्णाक्षय: इति ? कि तरह ? तृष्णाया: क्षग्रो5स्मिन्निति निर्वाणाख्ये 
धर्मे सति भवति, स तुष्णाक्षय इति वक्तव्यम्‌ । भ्रदीपश्च दृष्टान्तमात्रसु । तंत्रापि 
यस्मिन्‌ सति चेतसो विमोक्षो भवतीति वेदितव्यमिति | 
एवं भावे निर्वाणे व्यबस्थाविते आचार्यो निरूपयति--मावस्तावन्न 
निर्वाम्‌ । कि कारणम्‌ ? यस्माज्जरणामरणलक्षणं प्रसज्येत, भावस्य जरामरण- 
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लक्षणाव्यभिचारित्वात्‌। ततश्व निर्वाणमेव तन्‍न स्यात्‌, जरामरणलक्षणत्वाद्‌ 
विज्ञानवत्‌, इत्यभिप्राय: ॥ 
तामेव च ज़रामरणलक्षणव्यभिचारितां स्पष्टयन्नाह--अस्ति भावों हि न 
जरामरणं विनेति। यो हि जरामरणरहितः, स भाव एव न सम्भवति, खपुष्पवत्‌, 
जरामरणरहित्वात्‌ ॥ ४ ॥ 
किज्चान्यत्‌-- 
भावश्च यदि निर्वाणं निर्वाणं संस्कृतं भवेत्‌ । (8. 526) 
नासंस्कृतो हि;विद्यते भाव: क्चत कइचन ॥ ५ || 
यदि निर्वाणं भाव: स्यात्‌ तदा तन्निर्वाणं संस्क्ृतं भवेत्‌, विज्ञानदिवत्‌, भाव- 
त्वात्‌ । यस्तु असंस्‍्क्ृतः, नासों भावः, तद्यथा खरविषाणवदिति व्यतिरेकमुपरदर्श- 
यन्‍नाह--नासंस्कृतो हि विद्यते भावः क्वचन कशञ्नन । 
क्वचनेत्यधिकरणे देशे काले सिद्धान्ते वा। कद्चनेत्पाधेये | आध्यात्मिको 
बाह्यात्मिको वेत्यथ: ॥ ५॥ 
* किज्चान्यतु-- 
भावश्च यदि सिर्वाणमनुपादाय तत्‌ कथम्‌। 
निर्वाणं नानुदादाय कश्चिद्‌ भावों हि विद्यते ॥ ६ 0 
यदि भवस्मतेन निर्वाणं भावः स्थात, तदुपादाय भवेत्‌. स्वकारणसामग्री- 
माश्चित्य भवेदित्यथं:। न चेवमुपादाय निर्वाणमिष्यते, कि-तहि ? अनुपादाय । 
तद्यदि भावो निर्वाणम्नुपादाय, तत्‌ कथं निर्वाणं स्थात्‌ ? नेव अनुपादाय स्यथात्‌, 
भावत्वातू, विज्ञानादिवत्‌ | व्यतिरेकका रणमाह--नानुपादाय कश्चिद्‌ भावों हि 
विद्यते इति ॥ ६॥ 
अत्राह-यदि भावों हि न निर्वाणम्, यथोदितदोषप्रसद्भातू, (8 527 ) 
कि तहि ? अभाव एवं निर्वाणम्‌, क्लेशजन्मनिवृत्तिमाज़्त्वादिति ? उच्यते; एत- 
दप्ययुक्तम्‌, यस्मात्‌-- 
यदि भावों न निर्वाणम भावः कि भविष्यति ! 
निर्वाणं यत्र भावो न नाभावस्तत्र विद्यते ॥ ७ 0 
यदि भावो निर्वाणं नेष्यते, यदि निर्वाणं भाव इति नेष्यते, तदा किमभावों 
भविष्यति निर्वाणम््‌ ! अभावत्रोषपि न भविष्यतीत्यथे:। क्लेशजन्मनोरभावो 
निर्वाणमिति चेत्‌ ? एवं तहि क्लेशजन्मनो रनित्यता निर्वाणमिति स्यात्‌ । अनित्यतैव 
हि क्लेशजन्मनो रभावो नान्यत्‌, इत्यतः अनित्यतैव निर्वाणं स्थात्‌ । न चेतदिष्टस, 
अयलेनैब मोक्षप्रसंगादित्यक्तमेवेतत्‌ )। ७ ॥ 
किज्चान्दत्‌ -- 
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पदशभावष्य तिर्षाणसनुप।दाय तत्‌ कथम्‌ । 
निर्बाण त ह्यभाबो5स्ति योप्तुपादाय बिछाते ॥ ८ ॥ 
तन्न अभाव: अनित्यता वा भावमुपादाय प्रज्ञप्पते, खरविषाणादीनामनित्य- 

तानुपलम्भात्‌ । लक्षणमाश्चित्य लक्ष्य प्रशप्यते, लक्ष्ममाश्रित्य भर लक्षणस्‌। अतः 
( 8. 528) परस्परापेक्षिक्यां लक्ष्यलक्षणप्रवुत्तौ कुतो लक्ष्य भावमपेक्ष्य अनित्यता 
भविष्यति ! तस्मादभावोध्प्युपादाय प्रज्ञप्पते। ततो यदि अभावष्च निर्वाणस, 
तत्‌ कथमनुपादाय निर्बाणं भवेत्‌ ! उपादायैव तद्भूवेत्‌ु, अभावत्वादू विनाशवत्‌ । 
एतदेव स्पष्टयननाह-- 'न ह्यभावो5स्ति योज्तुपादाय विद्यते' इति ॥ 


यदि तहि अभाव: अनुपादाय नास्ति, किमिदानीमुपादाय बन्स्या१न्राद- 
योधभावा भविष्यन्ति ? केनेतदूक्त वन्ध्यापुन्नादयोइभावा इति ? ऊक्त हिं पुवब॑सू-- 


'भावस्य चेदप्रसिद्धिरभावों नेव सिध्यति। 
भावस्य ह्यव्यथाभावमभावं ब्रुवते जना:' ॥ इति | [म० शा०-१५.५] 
तस्मान्‍्न वच्ध्यापुत्रादीतामभावत्वस्‌ | यच्चाप्युच्यते-- 
'आकाशं शशश्;ंगं च॒ वन्ध्याया: पुत्र एवं च । 
असन्तर्चा भिल्प्यन्ते तथा भावेषु कल्पना' ।| इति [लंका० २-१३६,१०-४५३] 
तत्रापि भावकल्पनाप्रतिषेधमात्रमु, न अभावकल्पना, भावत्वसिद्धेरेवेति 
विज्ञेयम्‌ । वन्ध्यापुत्र इति शब्दमात्रमेवेतत्‌, न अस्य अ्थेः उपलभ्यते, यस्यार्थ॑ंस्य 
भावत्वमभावत्वं वा स्यादिति । कुतः अनुपलभ्यमानस्वभावस्य भावाभावकल्पना 
योक्ष्यते ! तस्मात्‌ न वन्ध्यापुत्रोईभाव इति विज्ञेयम्‌ | ततश्च स्थितमेव--न ह्य- 
भावो5स्ति योञनुपादाय विद्यते' इति ॥ < ॥ द 
अत्राह--यदि भावों निर्वाणं न भवति, अभावो<पि, कि तहि . निर्वाणमिति ? 
उच्यते; इह हि भगवड्िस्तथागते:-- 
( 8. 529 ) य आजवज्जवीभाव उपादाय प्रतीत्य वा। 
सो5प्रतीत्यानुपादाय निर्वाणमुपदिश्यते ॥ ९ ॥ 


तत्र आजवंजवीभावः आगमनगमनभावजन्ममरणपरंपरेत्यर्थं: । स चायमाजव- 
ज्रवीभावः कदाचिद्धेतुप्रत्ययसामग्रीमाश्रित्य॒अस्तीति प्रज्ञप्यते, दीघंहस्ववत्‌ । 
कदा चिद्त्यद्यत इति प्रज्ञप्यते प्रदीपप्रभावद्‌ बीजाड्लुस्वत्‌ | सर्वथा यद्ययमुपादाय 
प्रज्ञप्यते, यदि वा प्रतीत्य जायत इति व्यवस्थाप्यते, सर्वथास्य जन्मम रणपरम्परा- 
प्रबन्धस्य अप्नतोत्य वा अनुपादाय वा अम्रबृत्तिस्तन्निर्वाणमिति व्यवस्थाप्यते । 
न च अप्रवृत्तिमात्रं भावोइईभावों वेति परिकल्पितुं पायंत इति। एवं न भावों 
नाभावो निर्वाणम्‌ ।। 

अथवा--येषां 'संस्काराः संसरन्ति' इति पक्षः तेषां प्रतीत्य प्रतीत्य य उत्पा- 
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पादश्च बिनाशछ्च, सो5प्रतीत्याप्रवर्तमानो निर्वाणमिति कथ्यते । येषां तु 'पुद्गल: 
संसरति', तेषां तस्य नित्यानित्यत्वेनावाच्यस्य तत्तदुपादानमाश्नित्प ( 8. 3380 ) 
ये आजवज्जवीभावः स॒ उपादाय प्रवर्तते, स एवापादायोपादाय प्रवर्तंयमानः 
सन्निदानीमनुपादाया प्रवत॑यमानो निर्वाणमिति व्यपदिश्यते। न च संस्काराणां 
पुद्गलस्य वा अप्रवृत्तिमात्रक॑ं भावो5भायो वेति शक्‍्यं परिकल्पयितुस्‌ । इत्यतो5पि 
न भावों नाभावों निर्वाणमिति युज्बते ॥ ९ ॥ 
किञ्चान्यत्‌-- 
प्रशाणं चात्रथोच्छास्ता भवस्य विभवस्थ च । 
तस्मान्न भावो ताभावो निर्वाणमिति युज्यते ॥ १०॥ 
तत्र सूत्र उक्तस--“ये केचिद्‌ भिक्षओो भवेत भवस्य निःसरणं परयेषन्ते 
विभवेन वा, अपरिज्ञातं तत्तेषाम” ( उदान० ३-१० ) इति। उभयं ह्यततु 
परित्याज्यं भवे तृष्णा विभवे तृष्णा च। न चेतन्लिर्वाणं प्रह्मतव्यमुक्त भगवता, 
कि तहिं ? अप्रह्मतव्यस्‌। तद्यदि निर्वाणं भावरूपं स्यादभावरूपं वा, तदापि 
प्रहातव्यं भवेत्‌ । न च प्रह्मतव्यम्र्‌ । तस्मान्‍्त भावों नाभावों निर्वागभिति युज्यते १० ॥ 
येषामपि क्लेशजन्मनोस्तत्राभावादभावछूपं निर्वाण स्वयं च भावरूपत्वा द्‌ 
'भावरूपमित्युभयरूपम्‌, तेषामुभयरूपमिति निर्वाणं नोपपद्यते, इति प्रतिपादयन्नाह- 
भवेदभावो भावहच निर्वाणमुभयं यदि। ( 8. 53] ) 
भवेदभावो भावश्च मोक्षस्तच्च न युज्यते ॥ ११ ॥ 
यदि भावाभावोभयरूप॑ निर्वाणं स्थातु, तदा भावश््च अभावदच मोक्ष इति 
स्यात्‌ । ततशच यः संस्काराणामांत्मलाभः, तस्य च विगमः, स एव मोक्षः स्यात्‌ । 
न च संस्कारा एव मोक्ष इति युज्यते । अत एवाह--तच्च न युज्यते इति ॥ ११॥ 
किज्चान्यत्‌-- 
भवेदभावो भावश्च निर्वाणसुभयं यदि । 
_नानुपादाय निर्वाणमुगादायोभयं हि तत्‌ ॥ १२॥ 
यदि भावाभावरूप॑ निर्वाणं स्थात्‌, तदा हेतुग्रत्ययसामग्रीमुपादाय आश्रित्य 
भवेत्‌ न अनुपादाय | कि कारणम्‌ ? यस्मादुपादायोभय हि तत्‌॥। भावमुपादाय 
अभाव:, अभाव चोपादाय भावः--इति कृत्वा उभयमेतद्‌ भावं च उपादायेव 
भवति, न अनुपादाय । एवं निर्वाण भवेद्‌ भावाभावरूपस्‌। न चेतदेवस्‌, 
इति न युक्तमेतत्‌ ॥ १२॥ 
'कि चान्यत्‌-- 
भवेदभावो भावहच निर्वाणमुभयं कथम्‌ । 
असंस्कृतं च निर्वाणं भावाभावों च॒ संस्कृतो ॥ १३॥। 


२३४ मध्यमक शास्त्र [ निर्वाण- 


(8. 532) भावो हि स्वहेतुप्रत्ययसामग्रीसम्भूतत्वात्‌ संस्कृत:। अभावो5फि 
भाग प्रतीत्य संभूतत्वातू, जातिप्रत्ययज रामरणवचनाच्च संस्क्रृत: | तद्यदि भावा- 
भावस्वभावं निर्वाणं स्थात्‌ तदा न असंस्क्ृतम्‌, किन्तु संस्क्ृतमेव | यस्मान्न च 
संस्क्ृतमिष्यले, तस्मान्न भावाभावस्वरूप॑ निर्वाणं युज्यते ॥ १३ ॥ 
अथापि स्यातु--नेव हि निर्वाणं भावाभावस्वरूपस्‌, कि तहि? निर्वाणे 
भावाभावाविति | एवमपि न युक्तम्‌ । कुतः ? यस्मात्‌-- 
भवेदभावो भावश्च निर्वाणे उभयं कथम्‌ । 
तयोरेकत्र नास्तित्वमालोकतमसोयंथा ॥ १४। 
भावाभावयोरपि परस्परविरुद्धयोरेकत्र निर्वाणे नास्ति सम्भव इति, अतः, 
भवेदभावो भावदच निर्वाणे उभयं कथम्‌ नेव | भवेदित्यभिप्राय:॥ १४ ॥ 
इदानीं यथा नेव भावों नेवाभावो निर्वाणं युज्यते, तथा प्रतिपादयन्नाह--- 


नेबाभावो नेव भावो निर्वाणमिति याज्ञना । 

अभावे चेव भावे च सा सिद्धे सति सिध्यति ॥ १५॥ 
( 8. 583). यदि हि भावो नाम कछिचित्‌ स्यातु, तदा तत्थतिषेधेन नैव भावों 
निर्वाणमित्येषा कल्पना, यदि कश्चिदभावः स्थात्‌, तदा तत्प्रतिषेधेन नैवाभावों 
निर्वाणं स्थात्‌ । यदा च भावाभावावेव न स्तः, तदा तत्प्रतिषेधोषपि नास्तीति। 
तस्मान्नेव भावों नेवाभावों निर्वाणमिति या कल्पना, साथि नोपपद्यत एव। इति 
न युक्तमेतत्‌ ॥ १५ ॥ 

किज्चान्यत्‌-- 
नेवाभावो नेव भावो निर्वाणं यदि विद्यते । 
नेवाभावो नेव भाव इति केन तदज्यते ॥ १६ 0७ 
यदि एतन्निर्वाणं नेवाभावरूपं नेव भावरूपमस्तीति कल्प्यते, केन तदानीं 

तदित्थंविधं नोभयरूप॑ निर्वाणमस्तीति अज्यते गुद्यते प्रकाशते वा? कि तत्र 
निर्वाणे कश्चिदेवंविध: प्रतिपत्तास्ति ? अथ नास्ति ? यदि अस्ति, एवं सति 
निर्वाणेषपि तवात्मा स्यात्‌ । न चेष्टम्‌, निरुपादानस्यात्मनो$स्तित्वाभावात्‌ । अथ 
नास्ति, केनेतदित्थंविधं निर्वाणमस्तीति परिच्छिद्यते |! संसारावस्थतः परिच्छिन- 
त्तीति चेतु, यदि संसारावस्थित: परिच्छिनत्ति, स कि विज्ञानेन परिच्छिनत्ति ? 
उत ज्ञानेन ? यदि विज्ञानेनेति परिकल्प्यते, तन्‍न युज्यते । कि कारणम्‌ ? यस्मा- 
न्निमित्तालम्बनं विज्ञानम्‌ू, न च निर्वाणे किज्चि न्ममित्तमस्ति, तस्मान्न तत्तावदु 
विज्ञानेनालम्ब्यते । ज्ञानेनापि न ज्ञायते | कि कारणम्‌ ? यस्माद्‌ ज्ञानेन हि शुन्य- 
तालम्बनेन भवितव्यम्‌, तच्च अनुत्पादरूपमेवेति, कर्थं तेनाविद्यमानस्वरूपेण 
नैवाभावो नैव भावों निर्वाणमिति ग्यमते, सर्वप्रपञ्चातीतरूपत्वाद ज्ञानस्येति । 
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तस्मान्न केनचिन्निर्वाणं नैवाभावों नेव भाव इत्यज्यते | अनज्यमानम- (8. 534) 
प्रकाइ्यमानमगुह्ममाणं तदेवमस्तोति न युज्यते ॥ १६॥ 
सवंथा यथा च निर्वाणे एताइचतस्र: कल्पना न सम्भवन्ति, एवं निर्वाणा- 
घिगन्तय॑पि तथागते एता: कल्पना नेव सम्भवन्तीति प्रतिपादयन्नाहु-- 
परं निरोधाद भगवान्‌ भवतीत्येव नोह्मते । 
न भवत्युभयं चेति नोभयं चेति नोह्मते ॥ १७ ॥ 
उक्त हि पूर्व॑ंसू-- 
घनग्राहगृहीतस्तु येतास्तीति तथागतः। 
नास्तीति वा कल्पयन्‌ स निवृंतस्य विकल्पयेत्‌ ॥ [म० शा०-२२-१३] 
एवं तावत्‌ परं निरोधाड्भवति तथागतो न भवति चेति नोह्यते। ऐतद्द्य- 
स्थाभावादुभयमित्यपि नोह्यते। उभयस्याभावादेव नोभयमिति नोद्यते, न 
गृह्यते ॥ १७॥ 
न च केवलं परं निरोधाच्चतुर्भि: प्रकारेभ॑गवान्नोह्य ते, अपि च-- 
तिष्ठमानो5५वि भगवान्‌ भवतोत्येव नोह्मयते । 
न भवत्युभमं चेति नोभय चेति नोह्यते ॥ १८ ॥ (8, 535) 
यथा नाज्यं न चोह्यं तथा तथागतपरीक्षायां प्रतिपादितम्‌ || १८ ॥ 
अत एव-- 
न संसारस्य निर्वाणात्‌ किश्लिदस्ति विशेषणम्‌ । 
न निर्वाणस्य संसारात्‌ किब्लिदस्ति विशेषणम्‌ ॥ १९ ४७ 
यस्मात्तिष्ठन्नपि भगवान्‌ भवतीत्येवमादिना नोह्यते, परिनिवुंतो5पि नोह्मते 
भवतीत्येवमादिना, अत एवं संसारनिर्वाणयो: परस्परतो नास्ति कश्चिद्विशेष:, 
विचार्यमाणयोस्तुल्यरूपत्वात्‌ । यच्चापोदमुक्त भगवता--“अनवराग्रो हि भिक्षवों 
' जातिजरामरणसंसार:” इति, तदपि अत एवोपपन्नम्‌; संसारनिर्वाणयोवि- 
शेषस्याभावात्‌ ॥ १९॥ 
तथाहि--- 
निर्वाणस्य च या कोटिः कोटि: संसरणस्य च। 
न तयोरन्तरं किड्चित्‌ सुसुक्ष्ममपि बिद्यते ॥ २० ७ 
न च केवल संसारस्य निर्वाणेनाविशिष्ट त्वात्‌ पूर्वापरकोटिकल्पना न संभवतति, 
या अप्येता:-- 
परं निरोधादन्ताद्या: शाइवताद्याश्च दृष्टयः। (8, 536) 
निर्वाणमपरान्तं च पूर्वान्तं च समाश्चिता: ॥ २१ ॥ 


ता अपि अत एवं नोपपद्चन्ते, संसारनिर्वाणयोरुभयोरपि प्रक्ृतिशान्तत्वेनैक- 
रसत्वात । 


२३६ मध्यमकणास्त्रे [ निर्वाण- 
तत्र पर निरोधादित्यनेनोपलक्षणेन चतस्रो दृष्टयः परिदृह्यन्ते। तद्यथा- 
भवति तथागत: परं मरणात्‌, न भवति तथागतः पर मरणात्‌ू, भवतिच न 
भवति च तथागत:ः परं मरणात्‌, नेव भवति न न भवति तथागतः पर मरणात्‌ 
इति। एताश्वतस्रो दृष्टयो निर्वाणपरामर्शिेन प्रवृत्ता:॥ २१॥ 


: अन्ताद्रा अपि दृष्टयः तद्यथा--अन्तवान्‌ लोक: अनन्तवांश्व, अन्तवांद्चानन्त- 
वांब्च, नेवान्तवान्‌ नानन्तवान्‌ लोकः इति | एताइचतस्रो दृष्टयो5परान्तं समाश्रित्य 
अतृत्ता:। तत्न आत्मनो लोकस्य वा अनागतमुत्पादमपश्यन्‌ अन्तवान्‌ लोक 
इत्येवं कल्पयन्‌ अपरान्तमाल्म्ब्य प्रवर्तंते । एवमनागतमुत्पादं पश्यत्‌ अनन्तवान्‌ 
लोक इति प्रवतंते। पह्यंश्व अपब्यंड्ध उभयथा प्रतिपद्यते | द्यप्रतिषेधेन 
नेवान्तवान्‌ नानन्तवानिति प्रतिपद्यते । शाश्श्तो लोकः, अशाइवतो लोक: , शाइ्वत- 
रचाशाश्वतश्च, नेव शाश्वतो नेवाशाश्वतो लोक:-इत्येताश्व तस्रो दृष्टय: पूर्वान्त 
समाश्रित्य प्रवर्तन्ते | तत्र आत्मनो लोकस्य वा अतीतमुत्पादं पश्यन्‌ शाश्वतो लोक 
इति प्रतिपद्यते, अपश्यन्नशाइवत इति प्रतिपद्यते, पश्यंश्र अपश्यश्च शाइवतमश्चा- 
( 8. 537) शाइवतद्चेति प्रतिपद्यते नेव पश्यन्नैवापश्यन्‌ नेव शाइवतो नाशा- 
इ्वतश्चेति प्रतिपद्यते पूर्वान्तमाश्रित्य | ताइचैता दृष्टयः कं यज्यन्ते ? यदि 
कस्यचित्‌ पदार्थंस्य कश्चित्‌ स्वभावों भवेत्‌, तस्य भावाभावकल्पनात्‌ स्युरेता 
दृष्टय: | यदा तु संसारनिर्वाणयो रविशेष: प्रतिपादित:, तदा-- 

शन्येषु सवंधमेंघषु किसनन्त॑ किसन्तवत्‌ । 
कफिमनन्तमल्तवच्च नानन्‍्तं नान्‍तवच्च किसम्‌ ॥ २२४ 
कि तदेव किसमन्यत्कि शाश्वतं किसमशाश्वतम्‌ । 
अशाश्चतं शाश्वतं च॒ कि वा नोभयमप्यतं: ॥ २३ 0 
चतुदंशाप्येतानि अव्याकृतवस्तूनि असति भावस्वरूपे नेव युज्यन्ते। यस्तु 
भावस्वरूपमध्यारोप्य तद्विगमाविगमतः एता दुष्टीरुत्पाद्य अभिनिविशते, तस्याय- 
मभिनिवेशो निर्वाणपुरगामिनं पन्‍थानं निरुणद्धि, सांसारिकेषु च दुःखेषु 
नियोजयतीति विज्ञेयम्‌ || २२-२३ ॥ 
अब्राह- यदि एवं भवता निर्वाणमपि प्रतिषिद्धमू, ननु च ये एप भगवता 
अनन्तच रितसतत्त्वराश्यनुवतंकेन विदिताविपरीतसकलजगदाशयस्वभावेन महा- 
करुणापरतन्त्रेण प्रियैकपुत्रकप्रेमानुगताशेषलिभुवत जनेन चरितप्रतिपक्षानुरूपो धर्मो 
(8. 538) देशितो लोकस्य निर्वाणाधिगमार्थंमर, स एवं सति व्यर्थ एव जायते ? 
उच्यते--यदि कश्चिद्धर्मो नाम स्वभावरूपतः स्याद्‌, केचिच्च सत्वास्तस्य धर्मस्य 
श्रोतारः स्युः, कश्चिद्वा देशिता बुद्धों भगवान्ताम भावस्वभाव: स्यात्‌, स्यादेत- 


देवम्‌ । यदा तु-- 


प्रोक्षा | पञ्चविद्वं प्रकरणम्‌ २३७५ 


सर्वोपलम्भोपशमः प्रपद्चनोपशमः शिवः। 
न क्चिद्‌ कस्यच्िद्‌ कश्निद्‌ धर्मो बुद्धेन देशित: ॥ २४ ॥ 


तदा कुतोअस्माक यथोक्तदोषप्रसद्भ: ? इह हि सर्वेषां प्रपञ्चानां निमित्तानां य 
उपशमोअप्रवृत्तिस्तन्निर्वाणम्‌ । स एव चोपशमः भ्रकृत्येवोपशान्तत्वाच्छिव: | 
वाचामप्रवृत्तेरवा प्रपञचोपशमब्चित्तस्थाप्रवृत्ते: शिव:। क्लेशानामप्रवृत्त्या वा 
जन्मनोअप्रवृत्या शिव: । क्लेशयहाणेन वा प्रपदञ्नोपशमों निरवशेषवासनाप्रहाणे 
शिवः । ज्ञेयानु पलब्ध्या वा प्रपद्योपशमो ज्ञानानुपलब्ध्या शिव: | यदा चेव बुद्धा 
भगवन्तः सर्वप्रपञ्त्रोपशान्तरूपे निर्वाणे शिवेहस्थानयोगेन नभसीव हंसराजाः 
स्थिता: स्वपुष्यज्ञानसम्भारपक्षपातवाते वातगगने वा गगनस्याकिंञ्चनत्वात्‌, तदा 
सवंनिमितानुपलम्भानन क्वचिद्देवेषु वा मनुष्येषु वा न कंस्यचिहेवस्थ (8. 539) 
वा न कश्चिद्धमं: सांक्लेशिकों वा वेयवदानिको वा देशित इति विज्ञेयम्र । 
यथोक्तमार्यतथागतगुद्यत्रूजे--“यां च रात्रि शान्तमते, तथागतोश्नु त्तरां सम्यक्सम्बो- 
घिमभिसम्बुद्धर, यां च रात्रिमनुपादाय परिनिर्वास्थति, अत्रान्तरे तथागतेनैकम- 
प्यक्षरं नोदाहतम्र्‌ नापि प्रव्याहरति, नापि प्रव्याहरिष्यति। अथ च यथाधिमुक्ता: 
सवंसत्त्वा नानाधात्वाशयास्तां तां विविधां तथागतवाचं निश्चरन्तीं संजानन्ति | 
तेषामेव पृथक्‌ पृथग्भवति--'अय॑ भगवानस्मभ्यमिमं धर्म देशयति, वयं च तथा- 
गतस्य धर्मंदेशनां शुणुमः” । तत्र तथागतो न कल्पयति न विकल्पयति | स्वंकल्प- 
जालवासनाप्रपञ्चविगतो हि शान्तमते तथागत:” इति विस्तरः | 

तथा-- 

“अवाचअ५्नक्षरा: सवंशन्या: शान्‍्तादिनिमंला: | 
य एवं जानति धर्मान्‌ कुमारो बुद्ध सोच्यते” ॥ 

यदि तह्मेंवं न क्वचित्‌ कस्यचित्‌ कश्चिद्धर्मो बुद्धेत देशित:, तत्कथमिमे एते 
विचित्रा: प्रवचनव्यवहाराः प्रज्ञायन्ते ? उच्यते; अविद्यानिद्रानुगतानां देहिनां 
स्वप्तायमानानामिव स्वविकल्पाभ्युदेय एघष:--अयं भगवान्‌ सकलत्रिभुवनसुरासुर- 
नरनाथ: इस धर्ममस्मभ्यं देशयतीति। यथोक्त भगवता-- 


“तथागतो हि प्रतिविम्बभूतः कुशलूस्य धरंस्य अनास्रवस्य । (8. 540) 
नेवात्र तथता न तथागतो$स्ति बिम्बं च सन्दृश्यति सवंलोके'' ॥|इति। 
एतचच तथागतवाग्गुह्मपरिव्तें विस्तरेण व्याख्यातस्‌ | ततश्च निर्वाणा्थे 
धर्मदेशनाया अभावात्‌ कुतो धर्मदेशनाया: सद्भावेन निर्वाणस्यास्तित्वं भविष्यति ? 
तस्मान्तिर्वाणमपि नास्तीति सिद्धस्‌ | उक्त च भगवता- 
अनिर्वाणं हि निर्वाणं लोकनाथेन देशितस्‌। 
आकाशेन क्ृतो ग्रन्थिराकाशेनेव मोचितः ॥" 
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तथा-“न तेषां भगवन्‌ संसारसमतिक्रमो ये निर्वाणं भावतः पय्यषन्ते | तत्कस्य 
हेतो: ? निर्वाणमिति भगवन्‌ यः प्रशमः सव॑निमित्तानामुपरतिः सर्वेश्ज्जितसमि- 
ज्लितानास्‌ । तदिमे, भगवन्‌, मोहपुरुषा ये स्वाख्याते धर्मविनये प्रव्॒ज्य तीथिक- 
(8.54) दृष्टौ निपतिता निर्वाणं भावतः पर्येषन्ते, तद्यथा-तिलेभ्यस्तेलम, क्षीरात्‌ 
सर्पिः। अत्यन्तपरिनिवृंतेषु भगवन्‌ सवंधमेंषु ये निर्वाणं मार्गन्ति तानहमाभि- 
पानिकान्‌ तीथिकानिति वदामि । न भगवन्‌ योगाचारः सम्यक्‌ प्रतिपन्‍नः कस्य- 
चद्‌ धर्मस्थोत्पादं वा निरोधं वा करोति, नापि कस्यचिद्‌ धर्मस्य प्राप्तिमिच्छति 
नाभिसमयस्‌” इति विस्तरः ॥ २४ ॥ 


इत्याचार्यचन्द्रकीतिपादोपर चितायां प्रसन्‍नपदायां मध्यमकवृत्तो 
निर्वाणपरीक्षा नाम पञ्चविशं प्रकरणम्‌ ।॥। 


२६. द्वादशांगपरीक्षा 
( षड़विश्ं प्रकरणम्‌ ) 
अत्राह-यदुक्तम्‌ (8, 542) 
“यथः प्रतीत्यसमुत्पादः शून्यतां तां प्रचक्ष्महे । 
सा प्रज्ञप्तिस्पादाय प्रतिपत्‌ संव मध्यमा' || इति, [म०शा०-२४.१८] 
कः पुनरसोौ प्रतीत्यसमुत्पादः, यः शून्यतेत्युच्यते ? 
अथवा । यदेतदुक्तम्‌- 
“यः प्रतीत्यसमृत्पादं पश्यतीद॑ स पश्यति । 
दुःखं समुदयं चेव निरोधं मार्गमेव च ॥” इति, [म० शा०-२४.४० ] 
तत्कतमोञसौ प्रतीत्यसमुत्पाद: इति ? अतस्तदड्ुप्रभेदविवक्षयेदमुच्यते- 
पुनभंवाय संस्कारान्‌ अविद्यानिवुतस्त्रिधा | 
अभिसंस्कुरुते यांस्तेर्गति गल्छति कर्मनिः ॥ १ ॥ 
तत्र अविद्या अज्ञानं तमो यथाभूताथंत्रच्छादकं स्तिमितता । अविद्यया निवुतः 
छादित: पुदूगलः पुनर्भवाय पुनभंवार्थं पुनर्भंवोत्पत्त्यर्शमभिसंस्करोति (8. 545) 
उत्पादयति यान्‌ कुशलादिचेतनाविशेषांस्ते पुनभंवाभिसंस्कारात्‌ संस्कारा:। ते 
च त्रिविधा:-कुशला:, अकुशला:, आनेज्च्याइच । यदि वा-कायिका:, वाचिकाः, 
मानसांब्चेति । तांख्िविधान्‌ कर्मलक्षणान्‌ पंस्कारानविद्यानिवृतः पुदूगल: करोति | 
तैश्च संस्कारेरभिसंस्कृतेः कर्मभि: कर्मसंज्ञितैः तद्धेतुकों गति गच्छति ॥ १॥ 
ततो5्स्य-- 
विज्ञानं सन्निविशते संस्कारप्रत्ययं गतो । 
कृतोपचितसंस्कारस्यास्यथपुद्गलस्य संस्कारानुरूपायां गतो देवादिकायां 
संस्कारहेतुक विज्ञानं सन्निविशयते प्रविशति उपपद्यते संसारानथंबीजभूतस्‌ | तत 
उत्तरकालम्‌-- 
रान्सिविष्टेष्ध विज्ञाने नामरूपं निषिच्यते ॥ २ ७ 
तत्र कर्मकक्‍लेशाविद्ध तस्मिस्तस्मिन्नुपपत्त्यायतने नामयतौति (8. 544) 
नास, संज्ञावशेन वा अर्थेषु नामयतोति नाम | 
* “चत्वारो5रूपिण: स्कन्धा नामेति व्यपदिश्यते । 
रूप्यत इति रूपस्‌ | बाध्यत इत्यर्थ: | इदं च रूपं पूवंकं थ नाम, उभयमेत- 
दभिसंक्षिप्प नामरूपमिति व्यवस्थाप्यते । तत्र बिम्बप्रतिबिम्बन्यायेन स्वाध्याय- 
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दीपमुद्राप्रतिमुद्रा दिन्यायेन वा मारणान्तिकेषु स्कन्धेषु निरुध्यमानेष एकस्मिन्नेव 
क्षणे तुलादण्डनामोन्नामन्यायेनेव औपपत्त्यांशिका: स्कन्धा यथाकर्माक्षेपत 
(8, 545) उपजायन्ते । एवं च बिम्बप्रतिबिम्बमुद्रान्यायेन प्रतीत्यसमुत्पादः 
सिध्यति ! तुलादण्डनामोन्नामन्यायेन तु॒यद्विज्ञानं सन्निविशते इत्युक्तम्‌, तदू 
बाललोकबं।धानुरोधेन, समानकाल एवं भवप्रतिसन्धिरिति । 


तथा समानेन समानकालं लोकस्य दुःखं च सुखोदयं च | 
हतै' च क्तु' च सदास्तु शक्तिस्तम: प्रकाशं च यथेव भानो: ॥ इति । 
[ मध्यमकाव०-६.१८ ] 
न तु पुनः प्रतीत्यसमुत्पादस्वरूपविचक्षणानामेवं वक्त युज्यते साहचर्यादित्व- 
मेकक्षणे तुलादण्डनामोन्नामदष्टान्तेनेति । 
जन्मोन्मुखं न सदिदं यदि जायमानं 
नाशोन्मु् सदपि नाम निश्ध्यमानम्‌ । 
दृष्टं तदा कथमिदं॑ तुलया समान 
कर्त्ना विना जनिरियं न च युक्तरूपा || [ मध्यमका०-६.१९ | 
इत्यादिवचनात्‌ । यथा बिम्बप्रतिबिम्बमुद्राप्र तिमुद्रादिन्‍्यायेन क्षणिकत्वं 
. नेष्यते भवाज््धिट, तथा अन्यस्यथापि भावस्य उत्पादसमनन्तरध्वंसिनः क्षणिकत्व॑ 
न थुक्तम्‌ । यतः जातिजरास्थित्यनित्यताख्यानि चत्वारि संस्कृतलक्षणानि उत्पद्य- 
(8, 546) मानस्य बाह्यस्य आध्यात्मिकस्थ वा एकस्मिन्नेव क्षणे भवन्तीत्य- 
भिधर्मपाठ: | तत्र जातिजरयोः परस्परविरोधात्‌ स्थित्यनित्यतयोदच एकश्मिन्नेव 
भावे न युगपत्‌ सम्भव इष्यते सस्ध्रि: | 
“क्षणिके सर्वथाभावात्‌ कुतः काचित्‌ पुराणता | 
स्थैर्यादक्षणिके चापि कुतः काचित्‌ पुराणता ॥ 
यथान्तो5स्ति क्षणस्यैवमादिमध्यं च कल्प्यताम्‌ | 
अन्तवत्वात्‌ क्षणस्यैवं न लोकस्य क्षणस्थिति: ॥ 
आदिमध्यावसानानि चिन्त्यानि क्षणवत्‌ पुनः । 
आदिमध्यावसानत्वं न स्वतः परतो5पि व” ॥ 
(8, 547)... इति मध्यमकरिद्धान्तपाठात्‌ क्षणिकपदार्थासिद्धे रसिद्धि रवसेया । न 
च जातिम रणयो: परस्परभिन्नलक्षणयो: एंकस्मिन्‌ क्षणे भवेतु, संशयनिश्चयज्ञान- 
पो रालोकान्धका रयोर्ज्ञानाज्ञानयोर्बीजांकु र्योमं रणभवोपपत्तिभवयो भिन्‍नलक्षणयो- 
रिव्यादिवत्‌ । परस्परनिरपेक्षयो रेव स्वहेतुप्रत्ययप्िद्धयों: सहभावों युज्यते 
सब्येतरगोविषाणयोर्युवतिस्तनयोन॑रकर्णयोरित्यादिवतू, न तु पुनः कदाचिदपि 
परस्परविरुद्धयो विनाशोत्पादयो: । यथोक्त रागरक्तपरी क्षायाम्‌्-- 
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“सहैव पुनरुदभूतिन॑ यक्ता रागरक्तयो:। 
भवेतां रागरक्तो हि निरपेक्षौं परस्परम्‌ ॥ 
नेकत्वे सहभावो5स्ति न तेनैव हि तत्सह । 
पृथकत्वे सहभावो5य कुत एवं भविष्यति॥ 
एवं रक्तेन रागस्य सिद्धिन॑ सह नासह । 
रागवत्सव॑धर्माणां सिद्धि्न सह नासह'।। [ म० ज्ञा०-६.३,४,१० ] 
इति प्रतिषेधात्‌ कुतः: समानकालता भावानां मरणभवोपपत्तिभवयोरिति ! 
अतः सहभावो विनेयजनबोधानुरोधप्रवृुत्त एवेति लक्ष्यते | तेन नेकस्मिन्नेव क्षणे 
नामोन्‍्तामी तुलाया: संभवतः, नामोन्‍नामयो: कालभेदातु | बलवत्पुरुषाच्छटामात्रेण 
पशञ्नपष्टि: क्षणा अतिक्रामन्तीति पाठात्‌, उत्पलपत्रशतसहस्रवेबवत्‌ सूच्यग्रेणेति । 
तथापि अत्र उत्पलपत्रशतसहस्रवेध: सूच्यग्रेण क्रशो वेधोअसेयः, क्षणात्तोमति* 
सूक्ष्मत्वात्‌ । एकक्षणेन इलोकाक्ष रपदोदाहरणवत्‌ ॥ 
किझच-- (8, 548) 
“अनिरोधमनुत्पादमनु च्छेवमशाश्वतम्‌ | 
अनेकार्थमनानार्थमनागम मनिर्गमम्‌ ॥ 
यः प्रतोत्यसमुत्पाद॑ प्रपञ्ज्चोपशमं शिवम्‌'” | [ म० शा०-१०१-२ ] 
इति पाठादुत्पादनिरोधयो रसम्भव एवं प्रतिपादितः शास्त्र मध्यमके | 
आगमसूत्रेपु-- 
“अविनाशमनुत्यन्तं धर्मघातुसमं जगत्‌ । 
सत्त्वधातुं च देशेति एपा लोकानुवर्तना ॥ 
त्रीपु अध्वधु सत्त्वानां प्रकृति नोपलम्भति । 
सत्त्वधातुं च देशेति एषा लोकानुवर्तना” ॥ इत्यादि । 
तथा-- 
“फेनपिण्डोपमं॑ रूप॑ बेदना बुद्वुदोपमा | (8. 549) 
मरीचिसदृशी संज्ञा संस्का रा: कदलीनिभा: | 
मायोपमं च विज्ञानमुक्तमादित्यबन्धुना ॥ 
एवं धर्मान्‌ वीक्ष माणो भिक्षुरारब्धवीर्य॑वान्‌ । 
दिवा वा यदि वा रात्रौ सम्प्रजानन्‌ प्रतिस्मृतः । 
प्रतिविध्येत्‌ पद शान्‍्तं संस्कारोपशमं शिवम्‌” ॥ इति । 
एताइच गाथा: सर्वंतिकायशास्त्रसूत्रेषु पठ्यन्ते। अतः फेनपिण्डादीनां हेतु- 
प्रत्ययसामग्मीं प्राप्य प्रतीत्य समुत्पन्तानां सारवस्तुविगतानां कुतः क्षणिकाक्षणिक- 
चिन्तेति ! महायानसु त्रेषु --- 
“सुपिनोपमा भवगती सकला न हि कश्चि जायति न चे म्रियते । 
म० दशा० : १६ | 


२४२ मध्यम ऋशास्त्रे । द्वादशाजूु- 


सच कम नव्यति कदाचि कृत फलु देति क्रृष्णशुभ संसरतो॥ 
(8. 550, न च शास्वतं च उच्छेद पुनो न च कमसंचयु न चापि स्थिति: | 
न च सो5पि कृत्व पुनरास्पृशती न च अन्यु क्ृत्व पुन वेदयते” ॥ 

[ समाधि ० सू:-२९-१ ३-१६ ] 


'यथा कुमारी सुपिनान्तरस्मि स्वपुत्र जातं च मृतं च पश्यति । 
जाते5तितुष्टा मृति दौम॑नस्यिता तथोपमान्‌ जानथ सवंधर्मान्‌” ॥ 
| समाधि० सू ०-९-१७ ] 
“यथेव ग्रामान्तरि लेखदशंनात्‌ क्रिया: प्रवर्तन्ति पृथक्‌ शुभाशुभा: । 
न लेखसंक्रान्ति गिराय विद्यते तथोपमान्‌ जानथ स्वंधर्मान्‌” ॥ 
[ ध_्षमाधि० सू ०-९-७ ] 
“मुद्रात्‌ प्रतिमुद्र दृश्यते मुद्रप्ृक्रान्ति न चोण्लभ्यते । 
नच यत्रन चेव सान्‍्यतो एवं संस्कारःनुच्छेदशाइवता.' ॥ 
( 8. 55]) बीजस्य सतो यथाडूरो नचयो बीजु सचेव अद्भूरो। 
न च अन्यु ततो न चेव तत्‌ एवमनुच्छेद अशाइवत धर्मता ॥ 
पथ मुज्न प्रतीत्य बल्बजं रज्जु व्यायामबलेन वर्तिता । 
घटियन्त्र सचक्र वतंते तेबु एकेकसु नास्ति वर्तना॥ 
तथ सवंभवाड्भवर्तिनी अन्यमन्योपचयेन निश्चिता | 
एकेकेषु तेषु वर्तनी पुर्वमपरान्त तु नोपलब्यते” ॥ 
| ललितवि०-१३-१ ००-१० ३,१०४ ] 
अत एवोक्तमाचार्यनागार्जुनपादै[-- 
“स्वाध्यायदीपमुद्रादपंगघोषाकंकान्तबी जा म्ले: ॥ 
स्कन्धप्रतिसन्धिरसंक्रमइच विः5-््विस्पधार्यो ॥ इति । 
(8..552) शतकशास्त्रोे च आर्यदेवपादेमंहाबोधिचर्यास्थिरप्रस्थानस्थिते:-- 
“अलातचक्रनिर्माणस्वप्नमायाम्बुचन्द्रके: । 
धूमिकान्त:प्रतिश्रुत्कामरीच्य श्रे: समो भवः” ॥ इति ॥ 
[ चतु:ःश०-१३-२५ ] 
तदेवं बिम्बप्रतिबिम्बादिन्यायेन मातु: कुक्षो विज्ञाने संमूच्छिते विज्ञानप्रत्ययं 
नामरूप॑ निषिच्यते, क्षरति प्रादुर्भवतीत्यर्थ: । यदि इह गतौ विज्ञानं न संयूछित॑ 
स्यातु, ठदा नामख्पप्रादुर्भावो न स्यात्‌; “सचेदानन्द विज्ञान मातुः कुक्षि 
नावक्रामेत, न तत्‌ कललं कललत्वाय संवर्तेत ” इति वचनात्‌ ॥ २॥ 


तदेवसू-- के 
निषिक्ते नामरूपे तु षडायतनसम्भवः। 
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दुःखोत्पत्या आयद्वारभावेन दर्शनश्रवणध्राण रसस्पशंमनआख्यं (8.553. 
घडायतनं नामरूपहेतुकमुपजायते | स चक्षुषा रूपाणि दुष्ट्वा सौमनस्यस्थानी' 
यान्यभिनिविशते, अभिनिविष्ट: सन्‌ रागजं द्वेषजं मोहजं कम करोतीत्यादिना 
दुःखोत्पत्तावायद्वा रत्वं षण्णामायतनानाम् । तदेव॑ संभूते षडायतने उत्तरकालम्‌-- 

घडायतनसागम्य  संस्पर्:ः सम्प्रवतंते || रे ॥ 

कः पुनरय॑ संस्पर्श:, कथं वा सम्प्रवतते ? इति प्रतिपादयन्नाह-- 

चक्षुः प्रतीत्य रूपं च समन्वाहारमेव च । 
नामरूप॑ प्रतीत्येव॑ विज्ञान सम्प्रवतंते ॥ ४ ॥ 
सन्निपातस्त्रयाणां यो रूपविज्ञानचक्षुषाम्‌ । 
स्पद्य: स;, 

चक्षुरिरिन्द्रयं प्रतीत्य रूपाणि च समन्वाहारं च ;१्रतीत्य मनस्कारं (8. 554) 
विषयादिविलक्षणं समनन्‍्तरप्रत्ययं विज्ञानबीजभूतं चक्षुविज्ञानमुत्द्यते । तत्र चक्षुश्व 
रूपायतनं च रूपम्‌ | समनन्‍्वाहारइ्चतुःस्कन्धलक्षणं नाम | तदेततु त्रयं प्रतीत्यो- 
त्पद्यमानं चक्षुविज्ञानं नामरूप॑ प्रतीत्+त्ग्यते | तदेवमेषामिन्द्रि यविषयविज्ञानानां 
त्रयाणां यः सन्निपातः सहोत्पाद: अन्योन्योपकारेण तुल्य॑ या प्रवृत्ति:, स स्पृष्टि- 
लक्षण: स्पर्श:। तत उत्तरकालम्‌-- 

तस्मात्‌ स्पर्शाच्च बेदना सम्प्रव/ ।५॥ 
इष्टानिष्दोभयविपरीतविषयानुभवों वेदनं वित्तिवेंदनेत्युच्यते। दुःखा सुखा 
अदुःखासुखा च त्रिविधा । यथा चेषां रूपविज्ञानचक्षुषां त्रया्णां सन्निपातलक्षणं 
स्पर्शमागम्य वेदना उक्ता, एवं शेषेन्द्रियविषयविज्ञानत्रयसंन्.पातलक्षणस्पर्शहेतुका 
वेदना व्याख्येया ॥ ५ ॥ 
तत उत्तरकाल्मु-- 
बेदना प्रत्यया तृष्णा, 
संप्रवतंते इति वर्तते । वेदना प्रत्ययो यस्यास्तृष्णाया: सा वेदनाप्रत्यया | किविषया 
पुनः सा तृष्णा ? वेदनाविषयेव । कि कारणस्‌ ? यस्मादसी तृष्णालु: ( 8.335 ) 
वेदनाथं हि तृष्यते । 

बेदनानिमित्तमेव अभिलाष॑ं करोतीत्यथं: ॥ कथं कृत्वा ? यदि तावत्‌ सुखा 
बेदना अस्थोपजायते, स तस्याः पुनः पुनः संयोगार्थ परितृष्यते । अथ दुःखा, तदा 
तस्या विसंयोगार्थ परितृष्यते | अथ अदुःखासुखा, तस्था अपि नित्यमपरिश्रंशार्थ 
परितृष्यते । स एवस्‌- 

तुष्यमाण उपादानसुपादत्ते चतुविधम्‌॥ ६॥ 
ये एवं वेदनास्वभिनिविष्ट: सक्तः तृष्णाप्रत्ययं कामदृष्टिशीलब्रतात्मवादो- 


२४४ मध्यमकशास्त्र [ ददशाज़- 


पादाताख्यं चतुविध कर्माक्षेपकारणं परिगृह्लाति । तदेवमस्य तृष्णाप्रत्ययमुपादानं 
भवति ॥ ६॥ 
तत्‌ उत्त रकालसू-- 
(8.556) उपादाने सति भव उपादातुः प्रवतंते। 
स्पाद्धि यद्यनुपादानो मुच्येत न भवेद्‌ भवः ॥ ७ ७ 
पत्न स्कन्धाः स व भव:, 
चतुविधस्य यथोक्तस्य उपादानस्य उपादाता ग्रहीता उत्पादयिता | तस्य 
उपादातु: उपादानप्रत्ययो भवः. उपजायते | कि कारणम्‌ ? यस्मात्‌, यो हि 
अनुत्पादितवेदनातृष्णः प्रतिसंख्यानबलेन तृष्णामस्वीक्‌व॑तू, चतुविधमुपादानं 
प्रविहाय उपादाता अमलाद्वयज्ञानसम्मुखीभावात्‌ स्याद्धि यद्यनुपादानो मुच्येत 
सः । तदात्तीं तस्य न भवेज्धवः । 


कः पुनरयं भवः ? पञ्न स्कन्धा: स च भवः। यः उपादानातु्‌ प्रवर्तते, स 
पञ्चस्कन्धस्वभावो वेदितव्य:। त्रिविधभषि कायिक वाचिक मानसिक च कर्म 
भवत्यस्मादनागतं स्कन्‍्धपञ्चक॑ भव इति व्यपदिश्यते। तत्र कायिक वाचिकं 
(8.557) कम रूपस्कन्धस्वभावं कमंविज्ञप्तित्वात्‌। मानसं तु चतुःस्कन्धस्वभाव- 
मिति । एवं से भवः पञ्व स्कन्धा इति विज्ञेयम्‌ । तस्मात्‌-- 

भवाज्जातिः प्रवतंते । 
अनागतस्कन्धोत्पादो जाति: | सा च भवात्‌ प्रवतंते । तत उत्तरकालम्‌ू-- 
जरामरणदुःश्ादि शोकाः सपरिवेदना: ॥ ८ 0 
दौम॑नस्यमुपायासा जातेरेतत्‌ प्रयतंते । 

जातिहेतुका एते जरामरणादयः प्रवतेन्ते। एषां च यथासूजत्रमेव व्याख्यान 
वेदितव्यम्म | तत्र स्क्रन्धपरिपाको जरा। जीण्ंस्य स्कन्धभेदों मरणस्‌। 
ख्रियमाणस्य विगच्छतः संमूढस्य साभिषज्भो हृदयसन्तापः शोक: । शोकसमुत्यितो 
वाक्प्रछाप: परिदेव:। पज्चेन्द्रियासातनिपातो दुःखस्‌। मनो$निष्टनिपातो 
दौम॑नस्यप््‌ ॥ दःखदौम॑नस्थबहुत्वसम्भूता उपायासा इति । तदेव॑ यथोपर्वाणितेन 
न्यायेन 

फेवलस्येवमेतस्प दुःखस्कन्धस्थ सम्भवः ॥ ९ ॥ 


( 8. 558 ) केवलस्पेति। आत्मात्मीयस्वभावविगतस्थ वालपृथग्जन- 
परिकल्पितमात्रस्य । दुःखात्मकस्प सुखाव्यामिश्रस्यैवेत्यथं:।  एवमिति । 
हेतुप्रत्ययमात्रबलेनेवेत्यथं:। दुःखस्कन्धस्थेति | दुःखध्मुदायस्प दुःखसम्‌ हस्य 
दुःखराशेरित्पथें: ॥ ५ ॥ 

यतदचैबं यथोपर्वाणतादविद्यादिकादेव भवाज्ुनां प्रवृत्ति, अत:-- 
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संसारमुलान्‌ संस्कारानविद्वान्‌ संस्करोत्यतः । 
अविद्वान्‌ का रकस्तस्सानन दिद्वांस्तत्त्वदर्शनात्‌ ॥ १०॥ 
तन्र संसारस्य विज्ञानादिप्रवृत्तिलक्षणस्थ मूलं प्रधानं कारणं संस्कारा: | 
ततरच--संसा रधछान्‌ संस्का रानविद्वान्‌ संस्करो|त | 
“अविद्यानुगतो यः पुदूगलो भिक्षवः पुण्यानपि संस्कारानभिसंस्करोति, 
अपुण्यानपि संस्कारानभिसंस्करोति, आनेज्ज्यानपि संस्कारानभिसंस्करोति” 
इति भगवद्गबचनात्‌ । यतइ्चेवमविद्वान्‌ कारक, तस्मादविद्वानेव पुदूगल: कारको 
भवतति संस्काराणाम्, न विद्वांस्तत्त्वदर्शी प्रहीणाविद्यः | कि कारणम्‌ ? तत्त्व- 
दर्शंनात्‌ | तत्वदर्शने हि सर्वपदार्थान मेवानुपलम्भात्‌ नास्ति किड्चिद्‌ यदालम्ब्य 
कर्म कुर्यादिति || १० ॥ 
यतश्चेवमविद्यायामेव सत्यां संस्कारा: प्रवर्तन्ते, असत्यां न प्रवर्तत्ते, अतः 
अविद्यायां निरुद्वायां संस्काराणामसम्भवः । 
हेतुवेयथ्यात्‌ । तस्या: पुनरविद्याया: कुतो निरोधः इत्याह-- ( 8. 559 ) 
अविद्याया निरोधस्तु ज्ञानेनास्येव भावनात्‌ ॥ ११॥ 
अस्येव प्रतीत्यसमुत्रादस्य यथावदविपरीतभावनातः अविद्या प्रहीयते । यो 
हि प्रतीत्यतमुत्पाद॑ सम्यक्‌ पश्यत, स सूक्ष्मस्यापि भावस्य न स्वरूपमुपलभते । 
प्रतिबिम्बस्वप्नालातचक्रमुद्गादिवत्तु स्वभावशन्यतां स्वेषां भावानामवतरति । 
स्‌॒एवं स्वभावशून्यतां सर्वेषां भावानामवतीर्णों न किश्चिदस्तु उपलभते 
बाह्य माध्यात्मिकं वा। सोहनुपलभमानो न क्वचिद्धमें मुह्यति, अमृढ॒श्च कर्म 
न करोतीति। एवं प्रतोत्यसमुत्पादभावनया तत्त्वमवतरति। तत्त्वद्शिनो 
योगिनो नियतमेव अविद्या प्रहीयते । प्रहोणाविद्यस्य संस्कारा निरुध्यन्ते | ११॥ 
यथा चेवमविद्यानिरोधात्‌ संस्कारा निरुध्यन्ते, एवसू-- 


तस्य तस्य . निरोधेन तत्‌ तन्नाभिप्रवतंते । 
इःबस्कन्ध: केवलो5्यमेव॑ सम्यडः निरुध्यते || १२॥ 


पूर्वस्थ पृर्वस्य अद्भस्य निरोधेन उत्तरस्योत्तरस्य अड्भस्य निरोधों (8.560) 
भवतीति विज्ञेयम्र । अनया चानुपृर््या अय॑ योगी आत्मात्मीयाद्यदर्शनायासनिरस्त: 
का रकवेदक्विरहितं भा तस्तभावशून्य दु:खराशि पुनरनुत्पत्त्या सम्यर्डानिरोधयति। 
यथोक्तमायंशालिस्तम्बसत्रे-- 

_एवमाध्यात्मिको5पि प्रतीत्यसमुत्पादो द्वाभ्यामेव कारणाभ्यामुत्पयते । 
कंतमाश्यां द्वाभ्याप्त ? हेतृपनिबन्धतः, प्रत्ययोपनिबन्धतश्च | तत्राध्यात्मिकस्य 
भतीत्यसमुत्पादस्य हेतृपनिबन्ध: कतमः ? यदिदमविद्याप्रत्यया: सस्का रा:, संस्कार- 
प्रत्ययं विज्ञानम्‌, विज्ञानप्रत्यय॑ नामरझूपस्‌, तामरूपप्रत्ययं षबडायतनस, षडायतन- 
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प्रत्ययः स्पशेः, स्पशंप्रत्यया वेदना, वेदनाप्रत्यया तृष्णा, तुष्णाप्रत्ययमुपादानम्‌, 
उपादानप्रत्ययो भवः, भवप्रत्यया जातिः, जातिप्रत्यया जशमरणंशोकपरिदेव- 
दुःखदौम॑नस्योपायासाः सम्भवन्ति। एवमस्य केवलस्थ महतो दुःरूस्कन्धस्य 
समुदयों भवति। अविद्या चेन्नाभविष्यस्तेव संस्काराः प्रज्ञास्यन्ते । एवं यावत्‌ 
जातिहचेन्नाभविष्यज्जरामरणं न प्रज्ञास्यते । अथवा, सत्यामविद्यायां संस्कारा- 
णामभिनिवृत्तिभंवति । एवं यावज्जात्यां सत्यां जरामरणस्याभिनिृत्तिभंवति। 
अन्नाविद्याया नेव॑ भवति--अहं संस्कारानभिवंतंग्रामीति। संस्काराणामपि 
नेवं भवति--वयम विद्ययाभिनिवंतिता इति। एवं यावज्जातेरपि नेवं भवति--अहूं 
जराम रणमभिनिवंतयामीति । जरामरणस्यथापि नेव॑ भवति--अहं जात्याभिनि- 
(8. 56) बंतितमिति। अथ च सत्यामविद्यायां संस्काराणाभिनिवृत्तिभंवति 
प्रादुर्भावः । एवं यावज्जात्यां सत्यां जरामरणस्याभिनिवृत्तिभवति प्रादुर्भावः। 
एवमाध्यात्मिकस्य प्रतोत्यसमुत्पादस्य हेतृपनिबन्धो द्रष्टव्यः । 


“कथमाध्यात्मिकस्य॒प्रतीत्यसमृत्पादस्य प्रत्ययोपनिबन्धों द्रष्टव्य इति ? 
षण्णां धातूनां समवायात्‌ । कतमेषां षण्णां धातूनां समवायात्‌ ? यदिद पृथिव्यप्ते- 
जोवाय्वाकाशविज्ञानधातूनां समवायादाध्यात्मिकस्य प्रतीत्यसमृत्यादस्य प्रत्ययोप- 
निबन्धो द्रष्टव्य:। तत्राध्यात्मिकस्य प्रतीत्यसमुत्पादस्य पृथिवीधातु: कतमः ? 
यः कायस्य संइलेयात्‌ कठिनभावममिनिव॑त॑यति अयमुच्यते 'थिवीधातु:। यः 
कायस्यानुपरियग्रहकृत्यं करोति, अयमुच्यतेडब्त्रातु:। यः कायस्याशितभक्षितं परि- 
पाचयति, अयम॒च्यते तेजोधातु:। यः कायस्य आश्वासक्ृत्यं करोति, अयमुच्यते 
वायुधातु: । यः कायस्यान्त: शौषीयंमभिनिवंतंग्रति, अयमुच्यते आकाशधातु: । यो 
(8.562) नामरूपमभिनिवंतंय ति, नडकलापयोगेन पञ्चविज्ञानकायसंयुक्त सास्रवं 
च मनोविज्ञानम्‌, अयम॒च्यते भिक्षत्रो विज्ञानधातु:। तत्र असतामेषां प्रत्ययानां 
कायस्पोत्पत्तिनं भवति | यदा त्वाध्यात्मिक: पृथिवीवातुरविकलों भवति, एव- 
मप्ते जोवाय्वाकाशविज्ञानधातवश्चा विकला भवन्ति, ततः सर्वेषां समवायात्‌ काय- 
स्पोत्पत्तिभंवति । तत्र पृथित्रीधातोनेवं भवरति--अहं कायस्थ कठितभावमसभिनि- 
बंत॑यामोति । अब्धातानव भवति--अह कायस्यानुपरिग्रहकृत्यं करोम,ति | तेजो- 
धातो्नैवं भवति -अहं कायस्या शतपरोतश्ादि] परिपाचयामीति | वायुधातोनवं 
भवति--अहं कायस्थाइवासश्रश्व/सकृत्यं करोमीति । आकाशवातोर्नेवं भवति-- 
अहं कायस्यान्तः शौषीयंमभिनिव्॑तयामीति। विज्ञानधातो नेंव भवति--अहूं 
कायस्य नौमरूपमभिनिवंत॑यामीति । कायस्यापि नैवं भवति--अहमेभि:ः प्रत्ययेज॑- 
नित इति। अथ च पुनः सतामेषां श्रत्ययानां समवाबात्‌ कायस्बोलत्तिभंवति। 
तत्र पथिवीधातुर्नात्मा न सत्त्वो न जोवो न जन्त्॒न मनुजो न मानवो न स्छत्रीन 
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पुमात्‌ न नपुंसक न चाह ते मम न चान्यस्य कस्यचित्‌ । एवमब्धरातुस्तेजोधातु- 
वॉयुधातु राकाशधात्‌ विज्ञानधातुर्नात्मा न सत्त्वो न जीवो न जन्तुन॑ मनुजो न 
मानवी न स्त्री त पुमात्‌ न नपुंसक न चाह न मम॒ न चान्यस्य कस्यचित्‌ | 

“तत्र अविद्या कतमा ? या एष।मेव पण्णा धातूनाय्रमेकध्यउज्ञा पिण्डलज्ञा 
नित्यसंज्ञा भ्र्‌ वसंज्ञा शाश्वतसंज्ञा सुल्षसंज्ञा आत्मसंज्ञा जीवपुदूगलमनुज- (8.50) 
मानवसंज्ञा अहंकारप्तज्ञा ममकारसंज्ञा एवमादि विविधमज्ञानम््‌। इयमुच्यते 
अविद्येति। एवमविद्यायां सत्यां विषयेषु रागद्देषमोहा विषयेषु अमी संस्कारा 
इत्युच्यन्ते | वस्तुपतिविज्ञप्निविज्ञानस्‌ । विज्ञानसह॒भुत्रश्चत्वा र: स्कन्धा अरूपिण: 
उपादानारूपा: तन्‍्तामरूप चत्वारि महाभूतानि, तानि चोपादाय रूपस्‌ ! तन्च 
नाम तच्च रूपस्‌ | ऐकध्यम भसंक्षिप्प तन्‍्तामरूपस्‌ । नामरू पसंनिश्चितानीन्द्रियाणि 
षडायतनम्‌ | त्रयाणां धर्माणां संनिपातः स्पर्श: । स्पर्शानुभवों वेदना | वेदनाध्य- 
वसान तृष्णा । तृष्णात्रपुल्यमुपादानम््‌ । उपादाननिर्जातं पुनभंवजनकं कर्म भवः । 
भवहेतुकः स्कन्थप्रादुर्भावो जाति:। जातस्य स्कन्धस्य परिपाकों जरा। जीणंस्य 
स्कन्धस्य विनाशों मरणम््‌। ख्नरियमाणस्य संमूहस्य साभिष्वडएस्यान्तर्दाह: शोक: । 
शोकोत्थमालपनं परिदेव:। पज्वविज्ञानकायपंयुक्तमसातमनुभवनं दुःख । 
मनसा संयुक्त मानसं दुख दौमंतस्थस्‌ | ये चाप्यन्ये एवमादाय उपक्लेशास्ते उपा- 
यासा इति । 


“#तत्र मोहान्धवारार्थेनाविद्या । अभिसंस्काराथेन संस्कारा:। (8. 56+ ) 
विज्ञापनार्थेन विज्ञान । अन्योन्योपस्तम्भवाथंन नामरूपस्‌ | आयद्दारार्थेन 
षडायतनस्‌ | स्पर्शनार्थेन स्पर्श: | अनुभवनार्थेन वेदना । परितषंणार्थेन तृष्णा । 
उपादानार्थेनोपादानस्ू । पुनभंवार्थेत भवः। जन्मर्थेत जातिः। परिपाकार्थेन 
जरा। विनाशार्थत मरणम्‌। शोचनार्थेन शोक:। १रिदेवनार्थेन परिदेव:। 
कायपरिपीडनार्थेन दौमंतस्थस्‌ | उउक्लेशार्थेनोपायासाः । 


“अथवा तत्त्वेउपतिपत्तिभिथ्याप्रतिपत्तिरज्ञानमविद्या । एवमविद्यायां सत्यां 
त्रित्रिधा: संस्कारा अभिनिव॑तंन्ते पुण्ययोगा आनेज्ज्योपगाः | तत्र पुष्योपगमेव 
विज्ञानं भवति । अपुष्योपगानां संस्काराणामपुण्योपगमेव विज्ञानं भवति। आने- 
उज्योपगानां संस्कारांणामानेज्ज्योपगमेव विज्ञानं भवति । इदमुच्यते विज्ञानम्र । 
विज्ञानप्रत्ययं नामरूपतिति वेदनादबो5रूपिणइचत्वारः स्कन्धारतत्र तत्र भवे नाम- 

यन्‍्तीति नाम। सहरूपस्कन्धेन च नाम रूप॑ चेति नामरूपमुच्यते | (8. 565) 
नामरूपविवृद्धब। पडभिरायतनद्वारे: क्ृत्यक्रिया: प्रवरतंन्ते प्रज्ञायन्ते, तन्‍नामरूप- 
प्रत्ययं पडायतनमित्युच्धते । पड्भ्यश्चायतने भ्यः षट्‌ स्पर्शकाया: प्रवतंन्ते, अय॑ 
घद्ाायतनप्रत्यपः स्पर्श रत्युच्चते । गज्जातीयः स्पर्शों भवति तज्जातीया वेदता प्रव- 
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तंते | इयमुच्यते भिक्षवः स्परंप्रत्यया वेदनेति | यस्तां बेदनां विशेषेणास्वादयति 
अभिनन्दति अध्यवस्यति अध्यवस्थाय तिष्ठति, सा वेदनाप्रत्यया तुष्णेत्युच्यते । 
आस्वादनाभिनन्दनाध्यवसानस्थाना दा त्मप्रियरूपसातरूपैवियोगो मा भून्तित्ययम- 
परित्यागो भवेदिति येव॑ प्रार्थता, इदमुच्पते भिक्षवस्तृष्णाप्रत्ययमुपादानम्‌ । यत्र 
वस्तुनि सतृष्णस्तस्य वस्तुनो$ज॑नाय विठपनायोपादानमुपादत्ते, तत्र तत्र प्रार्थयते, 
एवं प्रार्थथमानः पुनर्भवजनक॑ कर्म समुत्यापयति कायेन वाचा मनसा च, स 
उपादान प्रत्ययो भव इत्युच्यते | तत्कमंनिर्जातानां स्कन्धानामभिनिवृत्तिर्या सा 
(8.566) भवप्रत्यया जातिरित्युच्पते | जात्याभिनिवृत्तानां स्कधानामुपचयन- 
परिपाकाद विनाशों भवति | तदिदं जातिप्रत्ययं जरामरणमित्युच्यते । 

“एवमयं द्वादशाज्: प्रतीत्यसमत्पादोश्न्योन्यहेतुकोज्न्योन्यप्रत्ययो नेवानित्यों 
नेव नित्यो न संस्कृतो नामंस्क्रतों नाहेतुको नाप्रत्ययो न वेदयिता नावेदयिता न 
प्रतीत्यसमुत्पन्नो नाप्रतीत्यसमुत्यन्‍्तों न क्षयधर्मो नाक्षयधर्मों न विनाशधर्मो 
नाविनाशधर्मो न निरोधवर्मा नानिरोधधर्मोश्तादिकालप्रवृत्तोशनुकच्छिन्नोश्नुप्रवतंते 
नदीस्रोतवत्‌ । 

यद्यप्ययं द्वादशा ड्र; प्रतीत्यसमुत्पादोश्नुच्छिन्नो$नुप्रवतंते नदीस्रोतवत्‌; अथ 
चेमान्थस्य द्वादशाड्रस्य प्रतीत्यसमुत्पादस्य चत्वायंद्भानि संघातक्रियाये हेतुत्वेन 
प्रवर्तन्ते । कतमानि चत्वारि ? यदुत अविद्या तृष्णा कम विज्ञानं च। तत्र विज्ञान 
बीजस्वभावत्व्रेन हेतु: । कर्म क्षेत्रस्वभावत्वन हंतु:। अविद्या ठृष्णा च क्लेशस्व- 
भावल्वेन द्वेतु:॥ कमंकक्‍्लेशा विज्ञानबीजं जनयन्ति। तत्र कर्म विज्ञानबीजस्य 
क्षेत्रकार्य करोति । तृष्णा विज्ञानबीजं स्नेहयति । अविद्या विज्ञानबीजमवकिरति.। 
अगतां तेषां प्रत्ययानां विज्ञानबीजस्थाभिनिव्‌त्तिन भवति। तत्र कर्मणो नेव॑ 
भवति--अहं विज्ञानबीजस्प क्षेत्रकाथ करोमीति । तृष्णाया अपि नैव॑ भवति-- 
अहं विज्ञानस्य स्नेहकरार्य करोमीति | अविद्याया अपि नेव॑ भवति-अहं विज्ञान- 
बीजमवकिरामी ति । विज्ञानबीजस्यापि नेवं भवति--अहमेभि:ः प्रत्ययेज॑नितमिति । 


(8, 567) अथ च विज्ञ नबीजं कर्मक्षेत्रप्रतिष्ठितं तृष्णास्तेहाभिष्यन्दितमविद्यया 
स्ववकार्ण विभज्यमानं विरोहति। तत्र तत्रोपपत्त्यायतनप्रतिसन्धौ मातु: कुक्षौ 
तामखूपाडू र्मभिनिवंतंयति | स च नामरूपाद्भुरो न स्वयंक्ृतो न परकृतो नोभय- 
कृतो नेश्व रकृतों न कालपरिणामितो न प्रकृतिसम्भूतो न चेकका रणाधीनो नाप्य- 
हेतुसमुत्पन्न:। अथ च मातापितृसंयोगादू, ऋतुसमवायाद्‌, अन्येषां प्रत्ययानां 
समवायाद्‌ आस्वदानुविद्धं विज्ञानबीजं मातु: कुक्षों नामरूपाड्धरमभिनिव॑तंयति 
अस्वामिकेषु धर्मेष्वर्परिग्रहेष्वममेष्वाकाशसमेषु मायालक्षणस्वभावेषु हेतप्रत्यया- 
नामवेकल्यात्‌ ॥ 
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तद्यथा पश्चभि: कारणेक्चक्षुविज्ञानमुत्पद्यते । कतमें: पश्नभिः ? यदुत चक्षुः 
प्रतीत्य रूपं चालोक॑ चाकादं च तज्जमनसिकारं च प्रतीत्योत्पद्यते चक्षुविज्ञानम्र | 
तत्र चक्षुविज्ञानस्य चक्षुराश्रयक्रृत्यं करोति | रूपमालम्बनकृत्यं करोति | आल्ोंको'- 
&वभासकृत्यं करोति | आक'शमनावरणकृत्यं करों ति । तज्जमनसिकार: समन्‍्या- 
हरणकृत्यं करोति । असतामेषां प्रत्ययानां चन्षुविज्ञानं नोत्वग्यते | यदा तु चक्षु- 
राध्यात्मिममायतनमविकर्ल भवति, एवं रूपालोकाकाशतज्जमनसिकाराइचा- 
विकला भवन्ति, ततः सर्वेषां समवायाच्चक्षुविज्ञानमुत्यद्यते | तत्र चक्षुषों नैबं 
भवति-अहं चक्षुविज्ञानस्थाश्रयक्रत्यं करोमीति | आलोकस्यापि नैब॑ भवति--अहूं 
चक्षुविज्ञानस्थावभासकृत्यं करोमीति । आकाशस्यापि नैव॑ भवति--अहं चक्षुवि- 
ज्ञानस्यथानावरणक्ृत्य॑ करोमीति । तज्जमनसिकारस्यापि नेब॑ भवति-अहूं 
चक्षुविज्ञानस्थ समन्वाहरणक्ृत्यं करोमीति। चक्षुविज्ञानस्थापि नेव॑ं (8 568) 
भवति--अहमे भि: प्रत्ययेजंनितमिति । अथ च सतामेषां प्रत्ययानां समवायाच्चक्षु- 
विज्ञानस्योत्पत्तिभंवति । एवं शेषाणामिन्द्रियाणां यथायोगं करणीयम्‌ ॥ 


तत्र न कद्चिद्धमो5स्माल्लोकात्‌ परलोक॑ संक्रामति | अस्ति च कर्मफलप्रति- 
विज्ञप्तिहेंतुप्रत्ययानामवेकल्यात्‌ । तद्यथा, भिक्षवः, सुपरिशुद्ध आदशंमण्डले मुख- 
प्रतिबिम्बक दृश्यते, न च तत्रादशंमण्डले मुख संक्रामति, अस्ति च मखप्रतिविज्ञप्ति- 
हैंतुप्रत्ययानामवेक -यातु, एवमस्माल्लोकान्न कश्चिच्च्युतो नाप्यन्यत्रोपपन्न: 
अस्ति च कर्मफलप्रतिविज्ञप्तिहेंतुप्रत्ययानामवंकल्यात्‌ | तद्यथा भिक्षवश्चन्द्रमण्डल्लं 
चत्वारिशद्योजनशतमूरध्व ब्रजति, अथ-च पुनः परीत्तेध्प्युदकभाजने चन्द्रस्य प्रति- 
बिम्ब दृश्यते, न॒ च तस्मात्‌ स्थानादुध्व॑ नभसव्च्यतं परीत्ते उदकस्य भाजने 
संक्रान्तं भवति, अस्ति च चन्द्रमण्डलप्रतिविज्ञप्तहेंत॒प्रत्ययानामवेकल्यात्‌ ॥ एव- 
मस्माल्लोकान्त कर्चिच्च्युतो नान्यत्रोपपन्न:, अस्ति च क मंफलप्रतिविज्ञप्ति; हेत- 
प्रत्ययानामवेकल्यातु ॥ है 

तद्यथा--अग्निरुपादानप्रत्यये सति ज्वलति, उपादानवेकल्यान्त ज्वलति; 
एवमेव भिक्षव: करमंक्‍्लेशजनितं विज्ञानबीजं तत्रतत्रोपपत्त्यायतनप्र तिसन्धौ माल 
कुक्षो नामरूपाडुरमभिनिवंतंयति, अस्वामिक्रेषु धर्मष्वपरियग्रदेषु मायालक्षणस्वभा- 
वेषु अममेषु क्ृत्रिमेषु हेतुप्त्ययानामवेकल्यात्‌ । 

तत्राध्यात्मिक: प्रतीत्वसमुत्ाद: पद्मभि: कारणेद्रंष्टव्य:। कतमे: (8. 569) 
पञ्चभिः ? न शाश्वततः, नोच्छेदत:, न संक्रान्तित:, परीत्तहेतुविपुलफलाभिनि- 
त्तितः, तत्सदृशानुप्रबन्धतश्चेति | कथं न शाइवततः: ? यस्मादन्ये मारणान्तिका: 
स्कन्धा:, अन्ये औपपत्त्यंशिका: स्कन्धा:। नतय एवं मारणान्तिका: स्कथधास्त 
एवौपपत्त्यंशिकाः | अपि तु मारणान्तिका: स्कन्धा निरुध्यन्ते, तस्मिन्नेंव चर समयें 
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औपपत्त्यंशिका: स्कन्धा: प्रादुर्भवन्ति | अतो न शाश्वतत: । कथं नोच्छेदतः ? न 
च पूर्वनिरुद्धेषु मारणान्तिकेषु स्कन्घेषु औपपत्त्यंशिकाः स्कन्धा: प्रादुभवन्ति नाप्य- 
निरुद्धेषु । अपि तु मारणान्तिका: स्कन्धा निरुध्यन्ते, तस्मिन्तेव च समये ओप- 
पत्त्यंशिका: स्कन्धा: प्रादुर्भवन्ति तुलादण्डोन्नामावनामवत्‌, चन्द्रबिम्बप्रति- 
बिम्बवतु । अतो नोच्छेदतः:। कथं न संक्रान्तितः ? विसदृशाः सत्त्वनिकायाः 
सभागायां जात्यां जातिमभिनिवंर्तयन्ति । अतो न संक्रान्वितः। कथ॑ परीत्तहेतुतो 
विपुलफलाभिनिवृत्तित: ? परीत्तं कम॑ क्रियते, विपुल: फलविपाकोश्नुभूयते । 
अतः परीत्तहेतुतों विपुलफलाभिनिवृत्तित:। कथं तत्सदुशानुप्रबन्धतः ? यथा- 
(8, 570) बेदनीयं कम क्रियते, तथावेदनीयो विपाकोश्नुभूयते । अतस्तत्सदुशानु- 
प्रबन्धतरचेति विस्तर:” ॥ १२॥ 


इत्याचार्य चन्द्र को तिपदोप रचितायां प्रसन्‍नपदायां मध्यमकथृत्तौ 
द्वादशाजद्भूपरी ॥ नाम षड्विशं प्रकरणम्‌ ।। 


२७. दृष्टिपरीक्षा 
( सप्तविशं प्रकरणम्‌ ) 


“यदचेवं प्रतीत्यसमुत्पादं यथाभूत॑ पढ्यति, स न पूर्वान्तं प्रतिसरति, (8.57।) 
नापरान्तं प्रतिसरति'--इत्यादि सूत्रे पठ्यते, तत्र कतमः प्रर्वान्तः, कतमो5परान्तः, 
कथ॑ न प्रतिसरतीति ? तद्बथ॒ुत्पत्यथ॑ंमिदमार म्यते | 

तत्र वर्त-नमात्मभावमपेक्ष्य अतीता आत्मभावाः 'पूर्वान्त:' इत्युच्यते । 
पूर्वों हि जन्मपरम्परांशः पूर्वान्तः | तं न प्रतिसरति, दृष्टिप्रका रेननालम्तते । प्रतीत्य- 
समुत्पादस्थ यथावदवस्थिततत्त्वदर्शनात्‌ नान्यथावस्थितं वस्तु अन्यथा .अभिनि- 
विशवते | तन्न अष्टो दृष्टयः पूर्वान्तमालम्ब्य अन्यथा प्रवृत्ता: | तद्यथा-- 

अभूमतोतमध्वानं नाभूमिति '्र॒ वृष्टयः। 
यात्ताः शाइवतलोकाञ्या: पूर्वान्त समुपाश्रिता: ॥ १॥ 

तत्र इतिशब्दः आद्र्थं:। अथवा दृष्टिद्योपादानमुपलक्षणाथंम््‌ । (8, 572) 
चतस्रस्त्वेता दुष्टय: | तद्यथा--कि न्‍्वहमभूवमतोतमध्वानम्‌, नाभूवमतीतमध्वानम्‌, 
अभूवं च नाभूव॑ं च, नेवाभूवं॑ न नामभूवम्‌॒ इति। एताइचतस्नो दृष्टयः पूर्वान्तं 
समुपाश्चिता:। अपरा अपि चतस्र इत्याहु-यास्ता: श्ञाइवतलोकाद्या: पूर्व प्रसंगेन 
उपरवर्णिता:, ता अधि पूर्वान्तं समुपाश्रिता: | 

तत्र यद्यपि पूर्वान्ताद्‌ दृष्टिचतुष्टयादुत्तरं दृष्टिचतुष्टयं नातिभिद्यते, तथापि 
तावन्मात्रविशेषमाश्रित्य पृथगुपादीयते । तच्च उत्तरत्र व्याख्यास्यामः। तत्र 
शाइवतो लोकः इत्येतत्‌ 'अभूवमती तिमध्वानम' इत्येतस्मान्नातिभिद्यते | अथवा 
अय॑ विशेष:-यच्छाश्वतो लोकः इत्येषा दृष्टिः सामान्येन पूर्वान्तमाश्चिता | 

अभूवमतीतमध्वानस्‌' इत्येषा तु आत्मन एव पूर्वान्तपरामर्शेन प्रवृता, न 
सामान्येनेति । एवमन्यास्वपि दृष्टिषु विशेषों वक्तव्य: | इत्येवं॑ तावत्‌ अष्टाबेता 
दृष्टय: पूर्वान्तं समुपाश्चिता: ॥ १ ॥ 
उक्त: पूर्वान्तस्तदालम्बिका भिदृष्टिभि: साधं॑म्‌ ॥ 

इदानीमपरान्त उच्यते-तत्र वतंमानमात्मभावमपेक्ष्य भाविनः आत्मभावा 
अपरान्तः' इत्युच्यते । अपरो हि जन्मपरम्परांशो5परान्त:, तं न प्रतिसरति, दष्टि 
प्रकारेर्नालम्बते | प्रतीत्यसमुत्यादस्य. यथावदवस्थिततत्त्वदर्शनात्‌, (8, 573) 
नान्‍्यथावस्थित वस्तु अन्यथाभिनिविशते । त> अष्टौ दृष्टयः अपरान्तमालूम्ब्य 
अन्यथा प्रवृत्ता: | तद्यथा-- 
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दृष्टयो न भविष्यामि किसन्यो5उनागतेध्ध्वनि । 
भविष्यामीति चान्ताद्या अपरान्तं समाक्षिता: ॥ २ ॥ 


इह्ापि दृष्टिद्रयोपादानमुपलक्षणार्थम्‌ । चतस्रस्त्वेता दृष्टयः। तद्यथा--कि 
नु भविष्याम्यनागतमध्वानम्‌, न भविष्यामि, भविष्य!|मि च न भविष्यामि च, 
नेव भविष्यामि न च न भविष्याम्यतागतमध्वानमिति। एताइचतस्रो दुष्टयः 
ओअप्ररान्‍्तं समाश्रिता:। किमेता एवं चतस्रो दुष्टयः अपरान्तं समाश्रिताः? 
नेत्याह । कि तहि ? अपरा अपि चतस्रो विद्यन्ते अन्ताद्या अपरान्तं समाश्चिताः । 
तत्र अन्ताद्याइचतस्रो दृष्टयः सामान्येन अपरान्तमश्रित्य प्रवृत्तां:, किन्तु भविष्या- 
म्यनागतमध्वानमित्येतास्तु आत्मत एवापरान्तमाश्रित्य प्रवृत्ता:, इत्येवं दृष्टि- 
चतुष्टयस्य विशेष इति बोद्धव्यम्‌ ॥ २॥ 
तत्र आद्यस्य तावत्‌ पूर्वान्तालम्बिकस्यथ दृष्टिचतुष्टयस्य यथा न सम्भव:, 
तथा प्रतिपादयन्ताह-- 
अभूमतीतसध्वानम्‌ इत्येतन्नोपपद्यते । 
यो हि जन्मसु पूर्वेषु स एव न भवत्ययस्‌ ॥ रे ॥ 
(8. 574)_तत्र य एव अतोतेषु जन्मसु बभूव, यदि स एवायमधुना स्यात्‌, 
तंदा युक्तमस्य ग्रहीतुमु-जभूवमहमतीतमध्वानमिति। न चेतदेवं सम्भवति, 
नित्यत्वप्रसंगात्‌, नित्यस्थ च ससरणानुपपत्तेट, एकगतिस्थस्थापि नानागतिसंगृही- 
तत्वप्रसद्भात्‌ । इह हि पूर्व यदि नरकादिगतिको भूत्वा इदानीं कमंवैचित्र्यात्‌ 
मनुष्येषु उपपन्तः कल्पयेत्‌ -- अहमेवासौ नारक आसम्‌' इति, तदस्थ न युक्तम्‌ । 
कथं हि नाम मनुष्यः सन्‌ नारकादिक: स्यात्‌ ! 
यत्तहि इदं पठ्यते स॒त्रे-अहमेव स तेत कालेत तेन समयेन मान्धाता नाम 
राजा चक्रवर्ती अभूवम्‌” इति, तत्‌ कं वेदितव्थमिति ? अन्यत्वप्रतिषेधपर 
तद्ग चन॑ नैकत्वप्रतिपादकमिति विज्ञेयम््‌ | अत एवं हि नान्‍्यः स तेन कालेन तेन 
समपेनेति पख्चते । 
यदि पुनः स एवाग्रमिति पूर्वकस्य चाधुनातनस्थ च एकत्वं स्थात्‌, को दोष: 
स्थात्‌ ? उक्तस्तावदत्र दोष:--नित्यत्वं स्थादिति ॥ ३ !। 
तथापि भूय उच्यते-- 
स एवात्मेति तु भवेदुपादानं विशिष्पते । 
यदि स एवं पृवंक आत्मायमिदानीं स्थात्‌, तदा उपादानस्थ पञु्चस्कन्ध- 
लक्षणस्य विशेषो न स्यात्‌, उपादातुरविशयेषात्‌ पूर्वावस्थायामिव । न चवमुपा- 
दानाविशेषोःस्थात्मनः, कि तहिं? विशिष्पत एवं उपादानमुपादातु:; कमंभेदात्‌ 
कारकभेदाच्च | ततढच उपादानविशेषात्‌ स एवायमात्मेति न यज्यतै ॥ 
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अथ मन्यसे--विशिष्यतामुपादानम्र्‌, आत्मा तु एक एवेति । अतः आत्मनो- 
'विशिष्टत्वादभूमतीतमध्वानमित्येतद्‌ भविध्यत्येव ? उच्यते; 
उपादानविनिर्मुक्त आत्मा ते कतमः पुनः ॥ ४ || (8, 575) 
यदि हि अन्यब॒पादानम्‌, अन्यव्चात्मा स्थातू, तदा उपादानविशेषे5पि 
आत्मनो&5विश्येषात्‌ स्थादेतदेवम्‌ । न चेतद्‌ भेदेत दर्शायितुं शक्यस्‌- अयमसावात्मा, 
इृदमस्योपादानमिति, उपादानविशिष्टस्वभावत्वादात्मनोहेतुकत्वश्रस ड्रात्‌, 
पुथग्ग्रहणप्रसज्रूधच्च | यदा चेवमुपादानविनिमृक्त आत्मा दर्शयितुं न शब्यते, 
तदा उपादानविशेषेषपषि आत्माविशेष इति न शकक्‍यते कल्पयितुम्‌ ॥ ४ ॥ 
अथापि करिचित्‌ परिकल्पयेत्‌ू--सत्यम्र, उपादानविनिमुंक्त इति, एवं तु न 
सम्भवति--किमुपादानमेव आत्मत्वेन परिकल्प्यते इति ? एतदपि न युक्तमिति 
प्रतिपादयन्ताह-- 
उपादान विनिर्मुक्तो नास्त्यात्मेति कृते सति । 
स्थादुपादानमेवात्मा नास्ति चात्मेति वः पुनः ॥ ५॥ 
यथा तावदुपादानमेवात्मा न सम्भवति तथा प्रतिपादयन्नाहु-- 
न चोप।दानमेवात्सा व्येति तत्‌ समुदेति च । 
कथ्थ हि नामोपादानमुपादाता भविष्यति ॥ ६॥ (8, 576) 
तत्र यदेतत्‌ पद्चोपादानस्कन्धाख्यमुपादानम्‌, ततु प्रतिक्षणमुत्पद्यते च 
विनश्याति च | न चेवमात्मा प्रतिक्षणमुत्पद्यते च विनर्यति च। आत्मा स्कन्धे- 
भ्यस्तत्त्वान्यत्वा'दना च नित्यानित्यत्वेनाप्यशक्य एव वक्त॒म्‌, अनेकदोषप्रसज्भातु । 
नित्यत्वे हि आत्मनः शाइवतवादः स्यात्‌, अनित्यत्वे च उच्छेदवादप्रसज्भ: । ततरच 
तदुभयं शाइवतोच्छेदाख्यं महानथंकरमिति नोपगन्तव्यम््‌। अत उपादानमेवात्मेति 
तावन्न युज्यते । 
अपि च--कथं हि नामोपादानमु पादाता भविष्यति । इह उपादीयते इत्युपादानं 
कर्म | तस्य च अवद्यमुपादात्रा उपार्जकेन भवितव्यम। तस्य चोपादानस्य यदि 
आत्मत्वमिष्यते, तत्र उपादानमेव उपादाता इत्यपि विद्यते | ततशच कतुंकमंणो रैक्ये 
सति छेत्त चछेत्तव्यघटकुम्भका राग्नीन्धनादीनामपि ऐक्य॑ स्यात्‌ । न चेतद्‌ दुष्ट 
युक्त वा इति प्रतिपादयन्ताह--कथ्थं हि नामोपादानमुपादाता भविष्यति इति | अपि 
तु अत्यन्तासम्भव एवास्य पक्षस्येत्यभिप्रायः ॥ ६॥ 
अत्राह--सत्यमुपादानमात्रमात्मा न युज्यते, कि तहिं? (8. 577 ) 
उपादानव्यतिरिक्त एव आत्मा भविष्यति। एतर्दाप न युक्तस्‌। कि कारणम ? 


यस्मात्‌-- 
अन्यः पुनरुपादानादात्मा नेबोपपद्चते । 


गुह्यते हानुपादानो यछन्यों न च गुह्मते ॥ ७४७ 
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यदि उपादानादात्मा व्यतिरिक्तः गृह्मेत स उपादानव्यतिरिक्तर, धटादिव 
पटः । न चेव॑ गृह्यते। तस्मादुपादानव्यतिरिक्तोर्धप नास्ति । अनुपादानः 
उपादानव्यतिरेकेण अगुद्यमाणत्वात्‌ खपुष्पवत्‌, इत्यभिप्रायः ॥ ७॥ 
इृदानीं यथोपपादितमर्थ निगमयन्ताहु-- 
एवं नान्‍्य उपादानान्न चोपादानसेव सः | 
आत्मा नास्त्यनुपादानः, 
अथ स्यात्‌-यदि आत्मा उपादानस्वरूपो न भवति, उपादानोपादात्रोरे- 
कत्वप्रसज्भात्‌, उदयव्ययप्रसंगाच्च | स हि अन्यो5पि न भवति उपादानमनपेक्ष् 
(8.578) भेदेन ग्रहणप्रसद्भात्‌ू। न चाप्यनुपादानः, उपादाननिरपेक्षस्य ग्रहण- 
प्रसंगात्‌ । एवं तहि नास्ति आत्मेत्यस्तु ? उच्चते-- 
नापि नास्त्येष निईंचयः ॥ ८ ॥ 
यो हि नाम स्कन्धानुपादाय प्रज्ञप्यते, स कथं नास्तीति स्थात्‌ ? न हि अविद्य- 
मानो वन्ध्याततयः स्कन्धानुपादाय प्रज्ञप्यते । कथं सति उपादाने उपादाता 
नास्तीति युज्यते ? तस्मान्तास्तित्वमप्यस्थ न युज्यते। तस्मान्नास्ति आत्मेति 
निशचयो5प्येष नोपपद्यते । अस्य त्वात्मनो व्यवस्थानं विस्तरेण मध्यमकावतारा- 
दवसेयम्‌ । इहांपि च पूर्वमेव स्थानस्थानेषु कृता व्यवस्थेति न पुनरिह तद्गथवस्थाने 
यत्न आस्थीयते ।॥। ८ ॥ 
एवं तावदभूवमतीतमध्वानमित्येषा कल्पना नोपपद्मते । इदानीं नाभूबमतीत- 
मध्वानमित्येदपि यथा मनोपपद्यते तथा प्रतिपादयत्नाह-- 
| 
यो हि जम्मसु पूर्वेषु ततोइन्‍्यो न भवत्ययम्‌ ॥ ९ ॥६ 
यदि पूर्बकादात्मनः अस्य अधुनातनस्य आत्मनोब्न्यत्वं स्थातु, तदानीं नाभू- 
मतीतमध्वानमिति स्यात्‌ । न चेतदेवं सम्भवति | तस्मान्नाभूवमतीतमध्वानमित्ये- 
तननोपपद्यते ॥ ९ ॥ 
(8, 579). यदि पुनः पू्वकादात्मनः अस्य अन्यत्वं स्थात्‌, को दोष इति ? 
उच्यते-- 
यदि ह्वायं भवेदन्यः प्रत्याख्यायापि त॑ भवेत्‌ । 
तथैव च स॒सन्तिष्ठेत्‌ तत्र जायेत बामृत: ॥ १० 0 
यदि हि अयमधुनातन आत्मा पूर्वंकादात्मनः अन्यः स्यातू, तदा त॑ पूबेक- 
मात्मान प्रत्याख्याय परित्यज्य तन्निरपेक्ष : अतद्धेतुक एवं स्थात्‌ । किञ्चान्यत्‌ ? 
तथैव च स सन्तिष्ठेत्तत्र | यदि पूर्वकाद्रात्मतः अस्य अन्यत्वं स्थात्‌, तदा अन्यत्वाद्‌ 
घेत्पादे पटाविनाशवत्‌ परूव॑स्यात्मनः उत्तरस्मिल्नपि आत्मनि समत्पद्यमाने5णि 
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अनिरोध: स्यात्‌ | अनिरुद्धत्वाच्च यत्र पूर्व देवमनुष्यादिजन्मसु ठपपन्नः. येन 
बर्णसंस्थानादिना पूव॑मुपलभ्यमान:, तेनेव प्रकारेण तथेव स तत्नावतिष्ठेत। 
पूत्र वा अमृत एव इहोत्पद्येत । न चेष सम्भवो5स्ति यदस्य मनुष्यभूतस्य पूर्वंको 
देवाद्यात्मा तथैवावतिष्ठेतेति | तस्मान्नाभूवमतीतमध्वानमित्येतन्नोपपद्यते |१०॥ 
अत्राह--तत्र यदुक्तमू-यदि ह्यं भवेदन्यः प्रत्याख्यायापि तं भवेत्‌ | इतति, 
यदि पुनः पूर्वकमात्मान प्रत्याख्याय अयमिह भवेत्त्‌, को दोष: स्यात्‌ ? तत्र दोषा 
बहवः स्यु:। कथमिति चेतू, यस्मादेव॑ स त-- 
उच्छेदः कर्मणां नाशस्तथान्यकृतकर्मंणाम्‌ | 
अन्येन परिभोगः स्थादेवमादि प्रसज्यते | ११ ॥ 
यदि पूर्वक्रमात्मान प्रत्याख्याय अयमात्मा भवेतु, तदा पूर्वकस्य ( 8, 580 ) 
आत्मनः तत्र नष्टत्वाद. इह च अन्यस्यैव चोत्पादनात्‌ पूर्वकस्यात्मन उच्छेद: 
स्थातु। तस्मिइ्व आत्मनि उच्छिन्ने कमंणामदत्तफलानामेवाश्रयविच्छेदेन 
विच्छेदात्‌, भोक्‍्तुइ्चा भावान्नाश एवं स्यात्‌ । अथ पूर्वक्रेणात्मना कृतस्थ कमंण: 
उत्तरेणात्मना फलपरिभोगः परिकल्प्यते, तथापि अन्येन कृतस्य कमंण: फलस्य 
अन्येनोपभोग: स्यथात्‌ । ततदच-- 
“अकृताभ्यागमभयं स्यात्‌ कर्माक्ृृतक॑ यदि” | [| म० शा०-१७-२३] 
इत्येवमा दि अनिष्टमापथते ॥ ११ ॥ 


अपि च--यदि अयमात्मा पूव॑ंकादात्मन: अन्य एवं अन्नोउपन्‍न: स्थातु, तदा 
पूव॑मभूत्वा पदचादुत्पन्त इति स्यात्‌ | न चेतद्ूक्तमिति प्रतिपादयन्नाह-- 
नाप्यभृत्वा समुख् तो दोषो हत्न प्रसज्यते । 
कृतको वा भवेदात्मा सम्भूतो वाप्यहेतुक:॥ १२ ॥ 
इति। यदि हि आत्मा पूव॑मभूत्वा पश्चादुत्वन्न: स्थातू, तदा क्ृतक ( 8.58]) 
एवं आत्मा स्यात्‌। न च कृतक आत्म्रेष्वते, अनित्यत्वप्रसड्भात्‌ । व्यतिरिक्तस्य च 
तन्निष्पादकस्थ कतु रभावात्‌ कुतः क्ृतकत्वमात्मनो योज्येत ! क्ृतके चात्मनि 
परिकल्प्यमाने आदिमान्‌ संसार: स्यादेव, अपूव॑सत्त्वस्थ प्रादुर्भाववच | न 
चेतदेवम्‌ । तस्मान्न क्ृतक आत्मा । अपि च--सम्भूतो वाप्यहेतुक: | अभत्वा 
प्रागात्मा समुत्पहमानो निहेंतुक एवोपपद्यते । पूर्व हि आत्मा नास्तीति अकृतको 
निर्ेतुकः स्थात्‌ । वाशब्दो विकल्पे । कृतकों व भवेदात्मा, यदि वा नाभवमतीत- ' 
मध्वानमित्येतन्ताभ्युपेयस्‌ | ध्षम्मूतों वाप्यहेतुक:। यदि वा--'' नाभूमतीतमध्वान- 
मित्येतननोपपद्यते ” | इत्यभ्यूपगम्यताम्‌ ॥ १२॥ 
इदानीं यथोपर्वाणितमेवार्थ निगमयन्ताह्‌-- 


२५६ मध्य मकश। सते [ दृष्टि- 


एबं दृष्टि रतीले पा ताभूसहसभूसहस । 
उभय तोभप चेति नेषा ससुपपाते ॥ १३ ॥ 
एबं यथोपरबबाणितेत व्यथायेत अभूमतोतमध्वानभिति या दृष्टिः, एषापि 
गैबोगपदले । एतद्द्यस्याभावाच्च उभयमपि लोपपद्यते | कि कारणस्‌ ? यस्माद्‌ 
हर होतत्‌ समाहुतमुभयमिति कल्प्यते । एकेकस्य च पथक्पृथगभावात्‌ कुतस्तत्समा- 
हार इतलि उभ्यमपि लत सम्भवति | उभयस्याभावात्‌ कुतस्तत्प्रतिषेधेन नोभय॑ 
भंविष्यतीति ! तस्मास्नैवाभूव॑ तन नाभूवमित्येतदपि नोपपद्मते | १३॥ 
( 8.582 ) तदेव॑ पूर्वान्तं समाश्वितस्य दृष्टिचतुष्टयस्य अप्तम्भवमुडूाव्य 
इृंदानी मपरान्तंस माश्ितस्थ प्रतिषेधमाह-- 
अध्वन्यनागते कि तु भविष्यासीति दर्शनम्‌ । 
न भविष्यामि चेत्येतदतीतेनाध्वना ससम्‌ ॥ १४ ॥ 
यथेव हि अतीते5ध्वनि दृष्टिचतुश्यं निषिद्धमु, एवमनागतेः5प्य&वनि दृष्टिचतुष्टय 
निषेधनीयमुक्तपाठपरिवर्तनेन । तद्यथा-- 
'अध्वन्यनागते कि नु भविष्यामीत्यसंगतस्‌ । 
ऐष्प्रजन्मनि यो भावों स एव न भवत्ययम्‌' ॥ 
इत्येबमादिना सब॑ सम॑ योज्यमेकत्तप्रतिषेघधे । एवमन्यत्वप्रतिषेधेषपि सम 


योज्यस्‌ू--- 
'ज़॒स्पामनागते काले इत्येतन्नोपप्द्मते । 


ऐष्यजन्मनि यो भावो ततोथ्त्यो न भवत्ययस्‌' ॥ 
इत्येबमादिना पूर्वंश्लोकपाठपरिवर्तनेन ॥ १४ ॥ 
इदानीं पूर्वान्तं समाश्चितस्य शाश्वतादिदृष्टिचतुष्टयस्य प्रतिषेधाथेमाह-- 
(8.589) स॒ देवः स भनुष्पश्चेदेब॑भवति शाश्वतम्‌ । 
अनुत्पन्नश्च देव: स्पाज्जायते न हि शाइबतम्‌ "हे ॥ १५॥ 
इह हि कश्चिन्मनुष्यगतिस्थः कुशल कर्म कृत्वा देवगति गच्छति। तत्र यदि 
स॒ एव देवः स एवं मनुष्य इति एवमुभयोरेक्‍यं स्यात्‌, तदा शाश्वत स्यात्‌ । 
न चैतदेवं यद्‌ देव एवं मनुष्यो भवेदिति । अतो नास्ति किश्विच्छाश्वतम्‌ | अपि च- 
शाश्वतवादे सति असमुत्पन्नश्च देव: स्यात्‌ । कि कारणस्‌ ? यस्माज्जायते व 
हि शाए्वतम्‌ । यद्धि वस्तु शाह्वतस, तद्विद्यमानत्वान्निव जायते । ततद्च 
कनुत्पल्तो देवः स्थात्‌, अनुत्पन्नो देवों न युज्यते इति। एवं तावच्छाश्वतं न 
युज्यते ॥ १५ || 
इृदानीमशाश्वतमपि यथा न सम्भवति तथा भ्रतिपादयन्नाहू-- 
देवादन्यो मनुष्यश्चेदशाश्वतमतो भवेत्‌ । 
देवादन्यो मनुष्यश्चेत्‌ सन्‍्ततिर्नोपयछाते ॥ १६ ॥ 


परीक्षा ] सप्तविश प्रकरम्‌ २५७ 


पदि हि अन्‍्यो देवो5त्यश्च मनुष्य: स्थात्‌, तदा पूर्वंकस्थ मनुष्यात्म- (8.50 4) 
तस्तन्न नष्टत्वादिंह च अन्यस्यैवोत्पादात्‌ स पूर्वकों मनुष्यात्मा तन्न विनष्ट इत्य- 
शाष्वत॑ स्थात्‌ । तत्सन्तानानुवृत्त्या नाशाष्वतमिति 'बेतू ? उच्यते, देवादन्यों 
मनुष्यश्चेत सल्ततिरनोपपद्च ते | यदि देवादस्यों मनुष्यों भवेत्‌, तदा यथा निम्बस्य न 
आम्रतरुसंतानो भवति, एवं मनुष्पस्थ देवः एकसंतातपतितों न स्थात्‌ | ततश्र 
पूवंकस्य विनाशादश्ाश्रतमेव भवेत्‌ । अथवा--यदि देवादन्यो मनुष्यो भवेत्‌, 
तंदा सन्‍्तानानुवृत्तिन स्पात्‌। अस्ति चेय॑ सन्‍्तानानुवृत्तिः देवस्य मनुष्य एकसंतान- 
पतित इति । तस्मात्‌ संतानाभावप्रसंगात्‌ देवादन्यों मनुष्यों न भवति | यतश्चेवस्‌, 
अतोडष्शाश्रतमपि नास्ति ॥ १६ ॥ 

इृदानीं शाश्वताशा श्रतप्रतिषेधार्थभाह-- 
दिव्यो यद्येकदेशः स्थादेकवेशइंच सानुषः। 
अज्ञाइवतं शाइवतं च भवेत्‌ तच्च न युज्यते || १७ ॥ 
यदि अय॑ मनुष्य: अंशोन मनुष्यतां विजह्यात्‌, अंशेन विहाय मनुष्यतां 
देवात्मभावमुपादद्यातु, तदा एकदेशस्य नाशादश्ाश्वत॑ स्यात्‌, एकदेशस्य च 
अवस्थानाच्छाश्वत॑ स्थात्‌ । एतच्च अयुक्तं यदेकस्य दिव्यगतिसंगृहीतः एकदेश: 
स्पात्‌, एकदेशश्च मनुष्य: स्थात्‌। तस्माच्छाश्वत॑ च अशाग्वत॑ं च एतदुभय॑ 
नोपपद्यते ॥ १७॥ 
इृदानीं नशाश्वतनेवाशाश्रतदृष्टिप्रतिषेधार्थंमाह-- 
अज्ञाइवतं शाइबतं चर प्रसिद्ध मुभयं यवि। (8,585) 
सिद्धे न शाइवतं काम नेवाशाइवतमित्यपि ॥ १८ ॥ 


यदि शाश्वतं किव्चचिद्वस्तु स्थातु, तदा पश्चादशाश्वतदर्शनान्नेव शाश्रतमिति 
स्थात्‌ । एवं यदि किश्चिदशाइवतं, तदा तस्य पश्चाच्छाश्रतोपपत्तितो नाशाश्वतमिति 
स्थात्‌ | यदा तु शाश्वताशाश्व॒तमेवाप्रसिद्ध मु, तदा कुतस्तत्तिषेधेन नेवशाश्रतं 
नाशाश्वतं स्थादिति ! तस्मादेतदष्ययुक्तस्‌ ॥ १८ ॥ 
अथ स्यात्‌-अनादिजन्मम रणपरम्पराभ्रवृत्तमविच्छिस्नक्रमं॑ संसारप्रबन्ध- 
मुपलबभ्य शाग्वतमात्मानं परिकल्पयाम: | अस्त्यसो शाश्वत: कश्चित्‌ पदा्थ:, पो 
हि नाम एवमनादिमति संसारे परिश्रमन्नद्याप्युपजभ्यते इति ? उच्यते; एतदपि 
नोपपद्यते । कि कारणम्‌ ? यो हि ताम-- 
कुतश्चिदागतः कश्चित्‌ कज्न्निद्‌ गच्छेत्‌ पुनः क्वचित्‌ । 
यदि तस्मादनादिस्तु संसारः स्यान्त चास्ति सः ॥ १९॥ 
पदि हि संस्काराणामात्मनो वा कुतश्चिद्‌ गत्यन्तरादू गमन॑ गत्यन्तरमागमन॑ 
मण० शा० ; १७ 


२५८ मध्यमक शस्त्र [ दृष्टि- 


(8.586) स्यातु, ततदच गन्त्यन्तरात्‌ पुनः क्वचिद्‌ गमनं स्थात्‌, तदानीमनादि: 
संसारः स्यात्‌ । न च कुतदिवित्‌ कस्यांचदागमनं सम्भवति, नित्यस्य वा अनित्यस्य 
वा आगमनानुपपत्ते:। न चापि इतः पुनः कस्यचित्‌ क्वचिद्‌ गमनं सम्भवति, 
नित्यस्य वा अनित्यस्य गमनानुपपत्ते: | यद्ञा चेव॑ न सम्भवति, तदा कुतो जन्म- 
मरणपरम्पराया अतिदोधंत्वेन आद्यनुपलम्भादनादिमान्‌ संसार: स्यात्‌ ! संसर्त र- 
भावात्‌ कुतः अनादिमत्त्वमादिमत्त्वं वा संसारस्य संभवेत्‌ ? यदा च न संभवत्ति, 
तदा यदुक्तम--अस्त्यसो शाश्वतः कश्चित्पदार्थ, यो हि नाम एवमनादिमतात संसारे 
परिभ्रमन्नद्याप्युपलभ्यते इति, तन्‍्न युक्तम्‌ ॥ १९ ॥ 
अतदच एवं यथो दितन्याये त-- 
नास्ति चेच्छाइवतः कश्चित्‌ को भविष्यत्यशाश्वतः | 
शाइवतो5शाश्वतश्चा पि द्वाभ्यामाभ्यां तिरस्कृतः: ॥| २० ७ 
(8.587) यदा चेव॑ शाश्वत एवं पदार्थो न संभवति, तदा कस्य विगमतादशाश्वतः 
स्यात्‌ ! शाइवताइ्वतानुपलम्भान्च कुतः उभयम््‌, कुतो नोभयमिति । तस्मादेव॑ 
शाबवता दिदृष्टि चतुष्टयं पूर्वान्ते संसारस्प न संभवति ॥ २० ॥ 
इदानीमन्तानन्तादिचतुष्ट्यमपरान्ते यथा न संभवति, तथा प्रतिपादयस्नाहु-- 
अन्तवान्‌ यदि लोकः स्यात्‌ परछोकः कथं भवेत्‌ ! 
अथाप्पनन्तवांल्लोक: परलछोक: कथं भवेत्‌ ॥ २१ ॥ 
यदि हि अल्तवान्‌, विताशादृध्च पूर्वछोको न स्थातू, तदा परलोको न स्यात्‌ । 
अस्ति च परलोक इत्ति अन्तवांल्लोक इति नोपपद्मते | अथापि अनन्तवांल्लोकः 
स्थातू, तदानीमपि परलोकः कं भवेत्‌ ? लैव परलोक: स्यादित्यभिप्रायः । न च 
परलोको नास्ति । अतः परलोकसद्भावादन्‍्तवानपि लोको न भवति ॥ २१॥ 
इदानीमन्तवत्त्वमनल्तवत्त्वं च उभयमेतल्लोकस्य यथा न सम्भवति, तथां 
प्रतिपादयन्नाहु-- 
स्कन्धानासेष सन्‍्तानो यस्माद्‌ दीपाचिषासिव | 
प्रवतंते तस्मान्नान्तानन्तवत्त्व॑ च युज्यते ॥ २२॥ 
(8. 588) पूर्वोत्त रहेतुफलभावसंत्रन्बने रन्तर्याविच्छिन्तक्रमवर्ती यस्मादयं प्रदीप- 
व॒त्‌ प्रतिक्षणाविताशी स्कन्धसन्तान: प्रवर्तते, तस्माद्धेतुफलप्रवृत्तिदशैनास्तान्तवस्व॑ 
नानन्‍्तउत्वं च युज्यते || २२॥ 
कथं कृत्वा ? 
पूर्व यदि च अभज्येरन्लुत्पद्येररन चाप्यमी | 
स्कन्धा: स्कन्धान्‌ प्रतीत्येघानय छोकोषन्तवान्‌ भवेत्‌ ॥ २३॥ 


यदि पूर्वे मनुष्यस्कन्धा न नश्येयूः, तान्‌ प्रतीत्य उत्तरे देवगत्युपपत्तिसंग्रहोता 


परोक्षा ] सप्तविशं प्रकरणम्‌ २५९ 


नोपपद्येरन्‌, तदा अन्तवान्‌ लोको भवेत्‌, तैलर्वातक्षयनिरुद्धप्रदीपवत्‌ | उत्तरात्म- 
भावोत्पादान्नास्ति अन्तवत्त्वम्‌ ॥ २२ ॥। 

पूर्षे थवि न भज्पेरन्तृत्पद्मेरत्त चाप्यसी । 

स्कन्धा: स्कन्धान्‌ प्रतीत्येमांल्लोकोश्नन्तो भवेदथ ॥ २४ ॥ 

अथ यदि पूवंका: स्‍्कन्धा न नश्येयु:, तान्‌ प्रतीत्य इतरे फलभूताः स्कन्धा 

नोत्पच्येरनू, तदा अनन्तो5विनाशी लोक: स्यात्‌, स्वरूपादप्रच्युतवात्‌ । यदा तु 
थवंका: स्कन्धा निरुध्यन्ते, तद्धेतुकाश्वापरे स्कन्धा उत्तरकालं जायन्ते, तदा पूर्व- 
कानामनवस्थानात्‌ कुतोशनन्तवत्वं संसारस्थ स्थात्‌ (॥ २४॥ 


इंदानीं तृतीयमुभयपक्षभावं प्रतिपादयन्नाहु-- 
अन्तवानेकदेशश्चेद्‌ एकदेशस्त्वनन्तवान्‌ । (8.589) 
स्यादन्‍्तवानतन्तश्च छोकस्तच्च न युज्यते ॥ २५ ॥। 
यदि हि कस्यचिदेकदेशस्य विनाश: स्यात्‌, एकदेशस्य च गत्यन्तरगमनं 
स्यात्‌, स्यात्तदानीमन्तवांश्च लोको&नन्तवांइ्च। न चेतदेवं सम्भवति यदेकदेशो 
नश्यति, एकदेशो न नश्यतीति । अतः अन्तवॉांइच अनन्तवाश्व लोक इति न 
युज्यते ॥ २५ ॥ 
कस्मात्‌ पुनरेकदेशस्य विनाशः, एक्रदेशस्य चावस्थानं न युज्यते ? इति 
अतिपादयन्नाह-- 
कर्य तावशुपादातुरेकदेशो विनड्क्ष्यते 
न नड्क्ष्यते चेफ़देश एवं चेतन्‍न युज्यते ॥ २६४ 
इह एकदेशस्य विनाशे एकदेशस्य चावस्थाने परिकतल्प्यमाने यदि वा उपा- 
दातु रेकदेशस्य विनाश: अवस्थानं वा परिकल्प्येत ? यदि वा उपादाभस्य ? तत्न 
यदि तावदुपादातुरेकदेशस्य विनाश: अवस्थानं परिकल्प्येत, तन्‍न यज्यते | कि 
कारणस्‌ ? यस्मात्‌ू--कर्थ तावदुपादातुरेकदेशो विनइक्ष्यते, न नडक्ष्यते चेकदेश: । 
नेव हि अन्न काचिदुपपत्तिर॒स्ति; यया एकदेशस्य विनाशमेकदेशस्य चाविनाछं 
यरिकल्पयिष्याम: । अत एवं उपपत्तिमपश्यज्नाचाय॑ आह--एवं . चैतन्न 
युज्यते इति ॥ 
अथवा--उपादाता हि नाम आत्मा, स॒च स्कन्घेषु पठ्चधा मृग्यमाणो न 
सम्भवति | यश्च न सम्भवति, तस्य कथमेकदेशो विनड्क्ष्यते, ( 8.590) 
एकदेशइच न नडः क्ष्यते | अत एवाह---एवं चैतस्न युज्यते इति | 
अथवा-यदि उपादातुरेकदेशो नश्येदेकदेशश्च न नष्येत्‌, तदा एकस्येव 
उपादातुर्देवत्वमंशेन, अन्येन मनुष्यत्वं स्थात्‌ । न चेतदिष्यते इत्याह--एवं चैतन्न 
यब्यते इति। एवं तावदुपादात्रन्तवत्त्वमनन्तवत्त्वं च न युक्तमिति ॥ २६॥ 


5६० मध्यमकणशास्त्रे [ दृष्टि- 
इदानीमुपादानस्यापि यथा न सम्भवति तथा प्रतिपादयन्नाह-- 
उपादानेकदेशश्च का नाम विनडः्ष्यते | 
न मड्झ्ष्यते चेकदेशों नेतदप्युपपद्यते ॥ २७॥ 
उपादातृवदेतदपि व्याख्येयम्‌ | २७॥ 
तदेवमुभयदर्शनासम्भवं प्रतिपाद्य इदानीं यथा नोभयमपि न सम्भवति तथा 
प्रतिपादयन्नाह-- 
अन्तवच्चाप्यनन्त च॒ प्रसिद्धमुभयं यदि। 
सिद्धे नेवान्तवत्‌ काम नेवानस्तवदित्यवि ॥ २८॥ 
प्रतिषेध्यस्थ वस्तुनोउप्रम्भवात्‌ प्रतिषेबस्थाप्यक्षम्भव इत्यतः अन्तवत्त्वे च 
अनन्तवत्त्वे च उभयस्मिन्नप्रतीते कस्य प्रतिषेधेन 'नेवान्तवान्‌ नानन्तवान्‌ लोक: 
इति दृष्टिसम्भवः स्थादिति ॥ २८॥ 
(8. 59]) एवं तावत्‌ सांवृतं प्रतिबिम ब्राकारमुपादातारमुपादानं चाभ्युपेत्यापि 
शाश्वतादिदृष्टय पम्भवं प्रतिपाद्य इदानीं सवया भावध्वभ वानुपलम्भेन वन्ध्या- 
पुत्रब्यामगौरतादिवत्‌ शाश्वतादिदृष्दीनामसम्भवं प्रतिपिपादयिषु राह-- 
अथवा स्वभावानां शृन्यत्वाच्छाइबतादय:। 
क्व कस्य कतञ्वाः कस्मात्‌ सम्भविष्यन्ति दृष्टयः ॥ २९ ॥ 


इह सवभावानां प्रतीत्यसमुत्पस्नत्वात्‌ शुन्यत्व॑ सकलेन शास्त्रेण प्रतिपा- 
दितस्‌। ततदइच सर्वभावानां शून्यत्वात्‌ कतमास्ताः सर्वंभावबाह्य : शाब्वताद्ा दृष्टयो 
भविष्यन्ति या: करिचिद्‌ ग्रहीष्यति यतस्तन्निराकरणमारप्स्यामहे ? तथा कि वा 
आलम्बन यत्‌ स्वंभावानन्तगंतं यत्रेता दृष्टय उत्पत्स्थन्ते यत्रेता दृष्टोनिवारयि- 
ष्याम:? कतमश्चासौ भावः पुद्गलो वा स्वंभावबाह्य:, यस्यैता दृष्टयः 
उत्पत्स्यन्ते य॑ं दृष्टिभ्यो निवारयिष्याम: ? कि वा दृष्टीनामुत्पत्तिकारणमालम्बन- 
निमित्तं सर्वभावबाह्यं यस्मान्तिमित्तादुत्यद्यमानाः शाश्वतादिका: दुष्टो: वारथि- 
ध्यामः ? सर्वेषामेव हि पदार्थानां सवंभावान्तगंतत्वात्‌ श्‌ न्यत्वमू, शन्यत्वान्न सर्वे 


एवं हि ते पदार्था नोपलभ्यन्त इति, क्‍्व कस्य कतमाः कस्मात्‌ संभविष्यन्ति दृष्टय: ।. 


नेव काश्चित्‌, नेव क्वचित्‌, नेव कस्थचित्‌, नापि केनचिदाकारेण सम्भविष्य- 


त्तीत्यभिप्रायः | असम्भवे च सति आसां परिक्ल्पनैव नोत्पद्यते इत्ययुक्ता एवेता 
दृष्टयः ॥ २९५ ॥ 


(8. 592) तदेवस्‌-- 
सर्वेदृष्टिपहाशाय यः  सद्धसंसदेशयतु । 
अनुकम्पामुपादाय त॑ नमस्थासि गौतसम्‌ ॥ ३०॥ 


| जिया 


परीक्षा |] सप्तविशं प्रकरणम्‌ २६१ 


तत्र संसारनिर्वाणप्रहाणाधिगमोपलम्भप्रपातपतनसन्धारणात्‌ धर्म: | सतामा- 
याणां कृतकार्याणां धर्म: सद्धमं: । यदि वा शोभनो धर्म: सद्धमं:, सकलसंसारदुःख- 
क्षयकरत्वेन प्रशंसनीयत्वात्‌ । यः सद्धमंस्‌-- 


अनिरोधमनुत्पादम्‌ अनुच्छेदमशाश्वतस्‌॒। 
अनेकाथंमनानाथंम्‌ अनागममनिगंमस्‌ ॥ [ म० शा०-१-१ ] 


प्रपद्योपश्मं शिवं प्रतीत्यसमुत्पादसंज्ञया हि देशितवान्‌ स्दृष्टिप्रहाणा्थ 
जगतामनुकम्पामुपादाय महाकरुणामेवाश्ित्य प्रियेकपुत्राधिकतरप्रेम- ( 8. 593) 
पात्रसकलत्रिभुवतजनः, न लाभसत्कारप्रत्यपकारादिल्प्सिया, त॑ नमस्यामि 
निरुत्तरमद्वितीयं शास्तारस्‌ । कितामधेयम्‌ ? गौतमम्‌ । परमपषिगोत्रसम्भू. 
तमित्यथ: । 

यथोक्तमार्यशा लिस्तम्बसूत्रे आरयमत्रेयेण महाबोधिसत्त्वेत-- 


“य इम॑ प्रतीत्यसमुत्वादमेवं यथाभूतं सम्यक्प्रज्ञया सततसमितमजीवं निर्जीवं 
यथावदविपरीतमजातमभूतमकृतमसंस्कृतमप्रतिघमनावरणं शिवमभयमनाहाये॑- 
मव्ययमव्युपशमस्वभाव॑ पश्यति असतस्तुच्छत: रिक्ततोह्सारतो रोगतो गण्डत 
शल्यतो<नित्यतो दुःखतः शुन्यतो$नात्मत:, न स पूर्वान्तं प्रतिस्मरति-- कि न्‍्वहम- 
भूवमतीते&ध्वनि, आहोस्विन्नाभवमतीते5ध्वनि, को न्‍्वहमभवमतीतेथ्ध्वनि 
कथ्थ न्वहमभूवमतीते5ध्वनि । अपरान्तं वा पुनन॑ प्रतिस्मरति- कि न्वहं भविष्याम्य- 
नाग तेधध्वनि, आहोस्विन्न भविष्याम्यनागते5ध्वनि, को नु भविष्याम्यनागते5ध्वनि, 
कथं नु भविष्याम्यनागते ध्वनि। प्रत्युत्पन्नं वा पुनन॑ प्रतिस्मरति-कि न्विदं कर्थ॑ 
न्विदं के सन्‍्तः के भविष्याम:, अयं सक्तवः कत आगतः, स इतउ्च्यतः कत्र गमिष्य- 
तीति यान्येकेषां श्रमणब्रा ह्मणानां पृथग्लोके दृष्टिगतानि भविष्यन्ति, तद्था-- 
आत्मवादप्रतिसंयुक्तान जीववादप्रतिसंयक्तानि कौत॒कमंगलप्रतिसंयक्तानि 
तान्यस्य तस्मिन्‌ समये प्रहीणानि भवन्ति परिज्ञातानि समुच्छिन्न- (8, 594) 
मूलानि तालमस्तकवदनाभासगतानि आयत्यामनुत्पादानि रोधधर्माणि । 


“अथ खल्वायुष्मान्‌ शारिपूत्रो मेत्रेयस्य बोघधिसत्त्वस्य महासत्त्वस्य भाषितम- 
ईभनन्‍्द्य अनुप्रमोद्य उत्थायासनाद्‌ प्रक्रान्त:, प्रक्रान्तास्ते च भिक्षव:” इति ॥ 


इत्याचार्यचन्द्रकी तिपादो परचितायां प्रसन्‍नपदायां मध्यमकवृत्तौ 
दृष्टिपरीक्षा नाम सप्तविशतितमं प्रकरण समाप्तम्‌ ॥ 


समाप्त चेदं॑ मध्यमकशास्त्र 
सकललोकिकलोकोत्तरप्रवचननीतनेया थंव्याख्याननेपुण्पविश्ररवं 
आवकप्रत्येक बुद्धातृत्तरसम्पक्सम्बुद्धबोधिमण्डासनदायकमिति 0 


सध्यमकशास्त्र स्थ- 
कारिकासची 
आयंनागाजुंने: सृष्टा: ग्रन्थेईस्सिन्‌ कारिकास्तु या: । 


अक्षरक्रसयुक्तेयं ताध्तां सूचो. विधोयते ॥ 
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चिताच्च यस्मात्‌ संतान+ 
चेतना चेतयित्वा च 
चेष्टा यत्र गतिस्तत्र 
जनयेत्‌ फलमुत्पन्नं 
जरामरणघर्मेषु 
तत्त्वान्यत्वेन यो नास्ति 
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तथ।|गतो यत्स्वभाव: 
तथा निर्मितकाकारः 
तदभावान्न विद्यन्ते 
तद्विपक्वविपाकं च 
तन्‍्मूषा मोषधर्म यदु 
तयैवावस्थयावस्था 
तस्मान्त विच्चते लक्ष्यं 
तस्य चेंदन्‍्यथाभावों 


मध्यमकशास्त्रस्थ- 
२-९ तसय तस्य बिरोधेन 
२-१६ तस्येव नान्‍्यथाभावों 
२-८ तिरस्कृत्य द्रष्टा नास्ति 
२-१५ तिछत्या पाककालाच्चेत्‌ 
२-७ तिष्ठमानो5पि भगवान्‌ 
२-२५ त्वमेव दोषानात्मी यान्‌ 
२-११ ५ 
२-१७ दशन श्रवण ध्राणं 
२-३,४  दर्शनश्रवणा दिम्यो 
-५. दर्शनश्रवणादीनि 
दृष्टयो&भवं नाभूवं 
२२-१३. दिव्यो यद्येकदेश: स्यात्‌ 
देवादन्यो मनुष्यश्चेत्‌ 
२६-७४ दौम॑नस्यमुपायासाः 
१-४  ट्रेश्टव्यं दर्शनं द्रष्ट 
२१-१८ दष्टव्यदर्शनाभावात्‌ 
१७-१०. द्रेंष्टा स एव स श्रोता 
१७-२ दष्टान्य एवं श्रोतान्यो 
२-२ है सत्ये समुपाश्रित्य 
२०-१० दीं गन्तारी भ्रसज्येते 
७-२४ धर्मस्य साधनोपाया: 
२२-८ घर्मावर्मनिमित्तं वा 
१७-२ धर्माधर्मो न विद्येते 
१०-४ घधर्मे चासति संघे च 
२२-१६ 
१७-२२ न कर्तव्यं भवेत्किज्चित्‌ 
२४-३२ न कारणस्थ सदूशं 
१७-२५ न केवलं हि दुःखस्य 
१३-१२ न च केवलमन्यत्वं 
७-२८ न च धर्ममधर्म वा 
५-५ न च प्रत्ययहेतूनां 
१३-६५ न च व्यस्तसमस्तेष 


२६-१२ 
१३०५ 
३-६ 
१७-६ 
२५०१८ 
२४-१५ 


३-१ 

९-३ 

९०१, १०, ११ 
२७-१ 

२७-१७ 
२७-१६ 

२६-०९ 

१४-१ 


न चाजनयमानस्य 

न चापि विपरीतस्य 
न चेन्निरुध्यमानदच 
न चोपादानमेवात्मा 
न जराम रणेनव 

ने जातस्य हि जातेन 
न जातस्य ह्यजातेन 
न तावत्‌ स्वकृतं दुःख 
न तेन तस्य संसर्गो 
न निरोध: स्वभावेन 
न निर्वाणसमारोपो 

न पर्याप्तो5मितिदृष्टान्तों 
न पूर्व गमनारम्भात्‌ 
न प्रत्ययमयं फल 

न प्रत्ययसमुत्पन्नं 

न बध्यन्ते न मुच्यन्ते 
न भवत्यनुपादानं 

न भावाज्जायते भावों 
न वियरय॑स्यमानस्य 

न संसारस्य निर्वाणात्‌ 
न सन्‍नासन्‍्न सदसत्‌ 
न सम्भव: स्वभावस्य 
न सामग्रीकृतं फल 


का रिकासूची 


२०-२२ 
२३-१७ 
२१-२० 
२७-६ 
११०५ 
२०-१४ 
२०-१३ 
१२-८ 
१४-८ 
२४-२३ 
१६-१० 
३-३ 
२-१३ 
१-१६ 
१७-२९ 
१६-५ 
२२-६ 
२१०१२ 
२३-१८ 
हि (६ 
१-९ 
१५-१ 
२०-२२ 


न स्वतो जायते भावः २१-१३ ; २३-२० 


न स्वतो नापि परतो 
न स्वात्मना निरोधो5स्ति 
न हि स्वभावों भावानां 


नाकाशं विद्यते किश्वित्‌ 
नातोतस्य ह्यतीतेन 


नात्मा च शुचि नित्यं च 


नान्यस्मिन विद्य तेःन्तत्वं 
नापश्यमानं भवति 


१-३ 

७-३२ 
१-५ 
श्र 
२०-१२ 
१४-७ 
१४-७ 
३-४ 


नाप्यभूत्वा समुद्भूतो 
नाभूमतीतमध्वानं 
नालक्षणे लक्षणस्प 
नासड्भूतं न सदमृतः 
नासद्भ तो5पि सद्भूत॑ 
नास्थितो गुह्मते कालः 
नित्यप्रदीप्त एव स्यात्‌ 
निरुद्धे चेत्‌ फलं हेतो 
निरुष्यते नानिरुद्ध 
निरुध्यमानस्योत्पत्ति: 
निर्ममो निरहंकार: 


 निर्वाणस्य च या कोटि: 


निर्वास्याम्यनुपादानः 
निवत्तमभिधातब्यं 
निष्कारणं पुना रूपं 
नैकत्वे सहभावो5स्ति 
नव सतो नैवासतः 
नैवाग्रं नावरं यस्य 
नेवाभावो नव भावों 
नोत्पद्यमानं नोत्यन्नं 


पक्षो गन्‍्ता गच्छतीति 


पशञ्च स्कन्घधा: स च भव: 


परत्र यथावरिप्रणाशः 
परत्र निरपेक्षत्वात्‌ 

परं निरोधा:ड्रगवान्‌ 
परं निरोधादन्ताद्याः 
परपृद्गलजं दुःखं 
परिज्ञा च प्रहाणं च 
परिभोगान्वयं पुण्य॑ 
पश्चाज्जा तिय॑दि भवेत्‌ 
पव्यति दर्शन नैव 


८-९ 
८-१० 
१९-५ 
१०-२ 
२०-९ 
७-२६ 
७-२१ 
१८०३ 

२५-२० 
१६-९ 
१८-७ 

४-५ 

६-४ 

१-८ 
११०२ 

२०-१५,१६ 
३-१४ 


२०१० 
२६-८ 
१७-१४ 
१०-२ 
२५-१७ 
२५७२ १ 
१९२०९, ६ 
२४-२ 
१७-५ 
११-४ 
३-५ 


२६६ 


पुदूगल: संसरति चेत्‌ 
पुश्रभभवाप संस्कारान्‌ 
पूर्व जातिय॑दि भवेत्‌ 
पूर्वमेव च सामग्रया: 
पूर्वा प्रज्ञायते कोटिः 
पूर्वे यदि च भज्येरन्‌ 
पूर्वे यदि न भज्येरन्‌ 
पृथक्त्वे सहभावइ्च 
पुथरभावाप्रसिद्धश्च 
पृथडः न सिध्यनी त्येवं 
प्रकतो कस्य चासत्यां 
प्रतीत्य कारक: कर्म 
प्रतोत्य परभाव॑ यः 
प्रतीत्य मातापितरो 
प्रतीोत्य यद्यछ्ूवति 
प्रस्युत्पन्नो घनागतरदच 
प्रदीपः स्वपरात्मानों 


प्रदीपे नान्‍्धका रो$स्ति 
प्रपश्चयन्ति ये बुद्ध 
:्रहाणं चात्रवीच्छात्ता 
प्रहाणतो न प्रहेयो 
प्रह्मणसाक्षात्करणे 


फल सहेव सामग्या 
फल स्वभावसद्भूतं 
फल नोत्पत्स्यतेश्शून्यं 
फल च प्रत्ययमयं 
फलव्यतिक्रमाद्दा स 
फलाभावे फलस्था नो 
फलेउसति न मोक्षस्य 


बढ़ो न मुच्यते तावत्‌ 


मध्यमकशास्त्रस्थ- 
१६-२ बधघ्नीयाद्‌ वन्धन कर्म 
२६-१ बन्धर्नं चेदुपादानं 
११-०३ बहवश्च महान्तश्च 
२०-८ बीजाच्च यसस्‍्मात्संतानः 
११-१,८ वुद्धः स्कन्धानुपादाय 
२७-२३ 
२७-२४ भविष्यति कथ्थ॑ नाम 
६-६. भवेदभावों भावरच 
६-९ भावमम्युपपन्नस्य 
६-८ भाववं प्रतीत्य कालइचेत्‌ 
१५-९ भावश्च यदि निर्वाणं 
८-१२ भावस्तावन्न निर्वाणं 
२२-३ भेवस्य चेदप्रसिद्धि: 
३-७ भेघानोां निःस्वभावानां 
७०१६ ; १८-१० 
१९-१, २ ममेत्यहमिति क्षीणे 
७०८, १२ 
शा आजवज्जबी भावों 
रेल. गत प्रभवन्त्येते 
रंह0. गा निर्मितक शास्ता 
१७-.५. भा माया यथा स्वप्नो 
२४-२७  दपीदमुपादान 
यदा दुःखं समुदयो 
२०-७  पॉदिन्धनं.स चेदरिनिः 
२०-२१ मैंदि कश्चिदनुत्पन्नो 
२०-१७ दि नास्ति स्वभावश्च 
१-१५ यदि भावों न निर्वाण्ण 
१७-१९ यदि भूतः स्वभावेन 
२४-२९ यदि शुन्यमिदं सर्व 
८-६. यदि संस्कृत उत्पाद: 
यदि ह्यय भवेदल्यः 
१६-८ यदीन्धनमपेक्ष्यारिन: 


| 


१६-७ 
१६-६ 
१७-१२ 
१७-८ 


शैजनर 


२ १ हर २ | रडँ 


२५-०११--१ £ 


२१-०१४,१९ 
१९-६९ 

२५-६ 

२५-५ 

१५-५ 

१-१२) १२-८ 


१८-४ 


२५-९ 
११-६९ 
१७-३९ 
७-३ ४ 
चर, 
२४-२५ 
१० १ 
७-७ 
२२-४ 
२५०७ 
२३-२४ 
२४-१:२५-१ 
७-१ 
२७-१० 
१०-८,९ 


बदेव गमन॑ गन्‍्ता 

यदैव सर्वघर्माणां 

यद्य तीतो5नागत॒र्च 
यद्य न्यदन्यदम्यस्मात्‌ 
यद्य भावश्च निर्वाणं 
यद्य भूतः स्वभावेन 
यदद्यभी मय इमेडन्ये स्युः 
यद्यशन्यमिदं सर्वे 


यद्यशून्यं भवेत्‌ किड्चित्‌ 


यद्य स्थित्वं प्रकृत्या स्यात्‌ 
यः अतीत्यसमुत्पादं 

यः प्रतीत्यसमुत्पाद: 
यश्चाबुद्धः स्वभावेत 
यस्तस्माच्चित्तसन्तान: 
यस्माच्च तदलुत्पन्न॑ 
यस्मान्न भावों नाभावों 
यस्यचिद्धि भवन्तोमे 

' बेन गृह्द/ति यो ग्राहो 
येन ?।हो गृहीतस्त 
यो5दूु रप्रभृतिर्बी जात्‌ 
योअ्पेक्ष्य सिध्यते भाव: 


रक्तेइसति पुना रागः 
रागाद्‌ यदि भवेत्‌ पूर्व 
रूपका रणनिमुक्त 
रूपकारण निमुक्ते 
रूपशब्दर सस्पर्शा: 
रूपेण तु विनिर्मुक्तः 
रूपे सत्येव रूपस्य 
लक्षणासंप्रवृत्तो च 
वाग्विष्पन्दो5वि रतयो 
विग्नहें यः परीहारं 


कारिकासूची 
२-१८.१९ जिज्ञानं सम्प्रविशते 
७-२९ विना घर्ममधघरम च 
१९-५ विनापि दर्शनादीनि 
१४-६ विना वा सह वा नास्ति 
२५-८ विनाशयति दुर्दष्टा 
२३-२३ वेदनाचित्तसंज्ञानां 
१२-३ वेदलाप्रत्यया तृष्णा 
२४-२०; -५-२ व्यवहारमनाश्रित्य 
१३-७ वउ्यवहारा किरुष्यन्ते 
१५-८ ध्याख्यातं श्रवर्ण ध्राणं 
२४-४० व्याख्याने य उपालम्भं 
२४-१८ 
२४-३२ *श्वताशाइवताद्त्र 
१७-९ शुभाशुभविपर्यासात्‌ 
जनन्‍्यमिति न वक्‍तब्य॑ 
१७-२१ मु 
५७५ गून्यता चन चोच्छेद: 
शुन्यतां फलसड्र!वं 
२३-४ क्‍ललॉलक मीन पलक 
[न्यतायामबिलयं 
६५ लजन्यता सवदृष्टीनां 
कह. अमंत सर्वे 
१७-७ 
१०-१०,११ षडायतनभ्षागम्य 
स एवात्मेति तु भवेत्‌ 
६०२ सते मौलेन जनितो 
९-१ सत्वं दोषानात्मनीयान्‌ 
४-१ स देवः स मनुष्यइचेत्‌ 
४०९२ संकल्पप्रत्ययो रागों 
९२-७,८ संधो नास्ति न चेत्सन्ति 
४२३ संसारमूलान्‌ संस्कारान्‌ 
४-४... कि 
संश्कारा: संस्नरन्ति चेत 
+-४ संस्काराणां न निर्वाणं 
१७-४ सतदच ताददुत्पत्ति: 
४-८ 


सतश्च तावद्‌ भावस्य 


२६८ मध्यमकशास्त्रस्थकारिकासूची 
सता च क्रियते नासत्‌ ८-८ स्थितिनिरुध्यमानस्य 
सदैव पुनरुद्भतिः ६-३. स्थित्यान्यया स्थितेः स्थान 
सद्भ!वस्य स्वभावेन २१-१७  स्यादुभाम्यां कृतं दुःख 
सख्भूतः कारक: कर्म ८-१ स्वकायदृष्टिवत क्लेशाः 
सज्भूतस्य क्रिया नास्ति ८-२ स्वपुदुगलक्ृतं दुःख 
सख्भुतो गमनं गन्‍्ता २-२४ स्वभाव: कृतको नाम 
सन्निपातस्त्रयाणां यो २६-५ स्वभावतदच शुन्येईस्मिन्‌ 
सम्बुद्धाना मनुत्पादे १८-१२ स्वभावतो न विद्यन्ते 
सम्भवेनेव विभव २१-३ स्वभावपरभावाम्यां 
सम्भवों बिभवद्चव॑व २१-८, ९, १० स्वभावतो विद्यमान 
सम्भवों विभवेनैव २१-५ स्वभाव परभावं च 
सव॑ च युज्यते यस्य २४-१४ स्वभावो नानघधिगतं 
सर्व तथ्यं न वा तथ्य॑ १८-८ स्वभावेनापरिज्ञातं 
सर्वंदृष्टिप्रहाणाय २७-३० स्वमात्मानं दर्शनं हि 
सर्वसंव्यवहा रांदच २४-३६ स्वयं कृतं यदि भवेत्‌ 
सर्वेभ्यो दर्शनादि्यः ९-६,७ स्वयंकृतं परकृत॑ 
सर्वेषां विषभागानां १७-९७ स्वयंकृतस्याप्रसिद्धे: 
सर्वोपलम्भो पशम: २५-२४  स्वाभाव्ये सति मार्गस्य 
सहान्योन्येन वा सिद्धि: २१-६ 
सिद्धः पृथक्पृथरभावों &-७ हेतु: फलेन शून्यश्चेत्‌ 
स्‍्कन्धा न नान्‍्यः स्कन्धेम्यः २२-१ हेंतुं फलस्यादत्त्वा च 
स्कन्धामेष संतान: २७-२३ हेतोः फलस्य चैकत्वं 
स्कन्धांब्चाप्यनुपादाय २२-६  हेतोइच प्रत्ययानां च 
स्कन्धान्‌ यद्यनुपादाय २२-५ हेतावप्तति काय॑ च 
स्थितस्य तावड्भावस्य ७-२७ हेतुक॑ फलस्य दत्वा 


प्रसन्‍नपदायासुद्धतानां 


पद्यांशानां सूची 
स्वयूथ्यपरयुथ्यानां पद्मांशाइचन्द्रकीतिना । 
व्याख्यायामुद्धता ये तु, तेषां सूची विधीयते ॥ 
अज्ञानकल्पितं पूर्वम्‌ रत्नावली 
अथ पण्डितु कदिचि ललित विस्तरः 
अनक्षरस्य धर्मस्य भगवान्‌ बुद्ध: 
अनित्यस्य श्रुवा पीड़ा चतुःशतकम्‌ 
अनित्याइच ते संस्कारा: भगवान्‌ बुद्धः 
अनुत्पादघर्म: सतत हस्तिकक्ष्यसूत्रम्‌ 
अनुत्पाद शान्त अनिमित्तपदं समाधिराजसूत्रम॒ 
अन्यत्‌ प्रतीत्य यदि नाम मध्यमकावतार: 
अपरोष्प्यस्य दुर्शानात्‌ रत्नावली 
अप्रतीत्यास्तिता नास्ति चतुःशतकम्‌ 
अभेदि कायो ? 
अमेध्यपुञ्जप्रच्छन्ने ? 
अरंणि यथ चोत्तराराण ललितविस्तर: 
अलभनन्‍्त फल तथ प्रार्ति उपालिपरिपुच्छा 
अलातचक्रनिर्माण ० चतु:शतकम्‌ 
अवाचनक्षरा: सर्व 
अविद्यया नैव कदाचि 
अविनाशमनुत्पन्नम्‌ 
असंलीनेन कायेत 
अस्तीति नास्तीति उभे पि समाधिराजसूत्रम्‌ 
अस्तीति नास्तीति विवाद हर हे 
अस्थिता हि इसमे धर्मा भगवान्‌ बुद्ध: 
अस्मिन्‌ सतोदं भवति स्‍ 
अहंकारस्तथा स्कन्धान्‌ रत्नावली 
अहंका रोड वाः स्कन्धा: का 
आराशं शशशुद्भुञ्च लड्भूगवता र: 


आकाशादीनि कल्प्यन्ते 


चतु:शतकम्‌ 


८९ 

९५ 

११४ 

२२१ 
२३७ 
१९५ 

४४, ८७ 
१४ 

२१७ 
१७१, २१० 
२२७ 

२०१ 

९५ 

६५ 

७२, २४२ 
२३६ 
२०२ 

२४० 


२७० 


आकाशनिश्चित समासत ० 
ब्गत्मा तीथ्यें: कब्प्यते 
आत्मा हि आत्मनों नाथः 
आत्मोच्छेदो निवृतो 
आदरांपृष्ठे तथ तेलपात्रे 
आदिमध्यावसानानि 
आदित शून्य अनायत० 
आदिज्ञान्ता हथनुत्पषा:ः 
आलोकसमाश्वित पश्यति 


इम्‌ ईद्शघर्मलक्षणा 
डष्टो नाम रूपवान्नास्ति 
डह यद्यपि तत्त्वज्ञो 

इह शासनि सू रमणीये 
उत्पादकाले हि तथागतसः 
उत्पादथ्ययं विपश्यतो 
उपसगेंण घात्वर्षो 
उल्लापना कामगुणा हि 
ऊर्णापक्म यथेव हि 
एकत्वान्यत्वरहिंतम्‌ 
'एकस्य भाषमाणस्य 
एकस्वरात्‌ तु तव 
एकेन कल्पेन भवेद्‌ 
एकेन घर्मेंण तु सर्व ० 
एकेन सर्व जानाति 
एतावानेव पुरुषों 
एतेनेब विचारेण 
एवंकिधार्थश्रवणात्‌ 

एवं पूर्वसुशु ढत्वात्‌ 
एविमे संखता धम्मा 
कण्ठोष्ठ प्रतीत्य तालुक० 


करतरूसदृशो बालो 
कर्ता बिना जनिरियं 


मध्यमकशास्त्रस्थ 


गाथा 
मध्यमकावतार: 
धर्म्मपदम्‌ 
मध्यमकावतार: 
समाघिराजसूत्रम्‌ 
मध्यमकरिद्धान्तः 
रत्नाकरासूत्रम्‌ 
रत्नमेघसूत्रम्‌ 
उपालिपरिप ज्छा 


ललितविस्तर: 
मध्यमकावतार: 
चतु:ःशतकम्‌ 
उपालिपरिपुचज्छा 
? 
ललितविस्तर: 


१ 
? 
निरुपमस्तवः 
आगमः 
समाधिरा जसूत्रम्‌ 
१ 
गगनगझ्असमाधिसू त्रम्‌ 
समाधिराजसूत्रम्‌ 
लोकायतग्रन्थः 
चतु:शतकम्‌ 
रत्नावली 
सूत्रम 
गाथा 
ललितविस्तर: 
१ 
मध्यमकावतार: 


४३, 


ध्ड 


<५, 


कर्मक्रिया च प्रवर्तति 
कल्पवज्ञेन विकल्पितु 
कल्पित वच्चति कल्पित० 
काम जानाति ते मूल 
कारणं विक्रर्ति गल्छद्‌ 
काल: पचति भूतानि 
कुर्वतां श्रद्‌दघानान!म्‌ 
कृष्णाशुभं च न नव्यति 
केचि स्पृह जनेन्ति 
केशोण्डुक॑ यथा मिथ्या 


केषाडिचिदवदद्‌ धर्मम्‌ 
क्रियावान्‌ शाइवतो नाछ्ति 


क्षणिके सर्वथाभावात्‌ 
गीत॑ न नृत्यमपि 
गह्मयेत नैव च जगद्‌ 
चक्षश्च प्रतीत्य रूपतः 
चित्र मनोरम सज्जित ० 
जन्मोन्मुखं न सदिदम्‌ 
जायते च्यवते चापि 
जायमानार्घजातत्वात्‌ 
ज्ञानं तथा आर्य प्रतीत्य 
ज्ञानं न कल्पेति अज्ञानु 
ज्ञानेन जानाम्यहु स्कन्चः 
तत्‌ तत्‌ प्राप्य यदुत्पन्नम्‌ 
तत्र प्रणष्टु जग॑ इमु 
तत्राथंदर्शिविज्ञानम्‌ 
तत्र सर्वभवाज़ वर्तिनी 
तथा समानेन समान० 
तथागतो हि प्रति० 
तस्माद्धि तस्य भवने 
तमो5न्धकारस्य न 


तहि कालि सो दशवलो 
तेन विजानित बोधिज्ञानं 


पद्मांशानां सूची 


? 


उपालिपरिपृच्छा 


? 
सूत्रस्य गाथा 

१ 

१ 


सूत्रम 
समाधिराजसूत्रम्‌ 


लड्ावतार: 
आचार्य: 
चतु:शतकम्‌ 
मध्यमकसिद्धान्तः 
उपालिपरिपृच्छा 


मध्यमकावतार: 


ललितविस्तर: 

उपालिपरिपुच्छा 
मध्यमकावतार: 
भगवान्‌ 
चतुःशतकम्‌ 
रलकूटम्‌ 

४१ 

समाधिराजसूत्रम्‌ 
आर्यनागाजुन 
रटताक रमहाया नसूत्रम्‌ 
मध्यात्तविभज्: 
ललितवि० 
मध्यमकावतार: 
हस्तिकक्ष्यसूत्रम्‌ 


मझअक्रमकावतार: 


रत्नकूटमहायातसूत्रम्‌ 
समाधि राजसूत्रम्‌ 
रत्नाकरसूत्रम्‌ 


२७१ 


२४२ 

२३९ 

१९५, २३६ 
७ 


६६ 
४३, ८७, १८६ 
९९ 


२७२ 


ते परिनिवृत लोकिक छूरा 
त्रीषु अध्वसु सत्त्वानाम्‌ 
त्वक्स्नायुमांसास्थि० 


दुन्दुभि वादित शक्रमरुद्धि : 


दूरज्भमायां तु घियाधिकः 
दूरादालो कितं रूपम्‌ 
दूरीभू तैर्यथामूतो 
दृष्टश्रुताद्य मुनिना 

देवत चोदनि दुन्दुभि 
देवा पि सर्वे प्रमुमोच 
द॒यानिश्चितमेकेषाम्‌ 


धर्मचारी सुखं शेते 
धर्मतो बुद्धा द्रष्टव्या: 
धर्म दशबलप्रभाविते 
धर्म स्वभावतु शून्य 
धर्म समासतोर्शहसा 
धर्मयौतकमित्यस्मात्‌ 


न च अस्मि लोकि मृतु 

न च॒ कारकु कारण सन्ति 
न च चक्षुः प्रेक्षते रूपम 
न च शाइ्वतं न च उच्छेद 
न च॒ संक्रमो न च पुना० 
नच सत्त्वु लम्पति न 

न॒च सत्त्वु लम्यति न 

न चाभावो5॑पि निर्वाणम्‌ 
न प्रणश्यन्ति कर्माणि 

न शून्‍्यं नापि चाशून्यम्‌ 
न स्थितिर्नापि चो जातिः 
न स्वभावो न विशप्ति३ 
नान्‍्यया भाषया म्लेच्छ: 
नास्तिको दुर्गति याति 
नास्तीह सत्त्व भात्मा वा 


मध्यमकशास्त्रस्थ 


उपालिपरिपुज्छा 
पूरवशेलसू त्रम्‌ 
समाधिराजसपूृत्रम्‌ 
सूत्रम्‌ 
मध्यमकावता र: 
आचार्य: 
१ 

रत्नावली 

सूत्रम्‌ 

समाधि राजसूत्रम्‌ 
आचार्य: 


१ 
भगवान्‌ 
समाधिराजसू त्रम्‌ 
? 
चतु:ःशतकम्‌ 
रत्नाबली 


समाधिराजसूत्रम्‌ 
उपालिपरिपुच्छा 
भगवान्‌ 
सयाधिराजसूत्रम्‌ 

7१ 

99 

|) 
रत्नावली 
भगवान्‌ 
मध्यान्तविभड़: 
भगवान्‌ 
लड्ूावता रसूत्रम्‌ 
चतुःशतकम्‌ 
रत्नावली 
भगवान्‌ 


११२, २०८ 
२४१ 
७५ 


१५६ 
१५० 
१४८ 
१४८ 
१२० 
१५६ 
१२० 
१५३ 
१३१ 
१९५ 
१४२ 
१९२ 
१५० 
१२० 
४३, ८७ 
२०, ८२ 
४८ 
४४, ८७ 
४४, ८७ 
४४, ८७ 
४३, ८७ 
श्र्र्‌ 
१३८, १६८ 
१९३ 
७१ 
११४ 
१५७ 
५६ 
१५१ 


पद्याशानां सूचो २७३ 


नित्यमरक्‍त अदुष्ट समाधि राजसू त्रम्‌ ७६ 
निरोघसत्यं सुपिनं हक १२५ 
निर्वाणं निवृत्तिरेव न मद 
निर्वुत्ति धर्माण न सन्ति भगवान्‌ २२८ 
नीतार्थसृत्रार्थ विशेष ० समाधिराजसू त्रम्‌ १६, १२० 
नरात्म्याशुभाश्च धर्म ललित विस्त रसूत्रम्‌ ४८ 
नेवमात्मा न चानात्मा रत्नावली १५२ 
नो पिच सत्त्व न जीविह उपालिपरिपृ च्छा ११२ 
पट: कारणतः सिद्ध शुन्यतासप्ततिः ३४ 
परमार्थसत्य सुपिनेन समाधिराजसू त्रम्‌ १२४ 
(| ते भगवान्‌ २०८ 
पारगतो5सि भवार्णव रत्नाकरसूत्रम्‌ . १०६ 
पृष्टः स देवराजेन सूत्रम्‌ २१३ 
प्रतिपन्‍नकाइचत्वार: है २१३ 
प्रतिश्र॒ त्कादय: शब्दा: ५» १५६ 
प्रतीत्य धर्मानधिगच्छते भगवान्‌ २२१ 
प्रत्रजित्व गृहिलिज्धि उपालिपरिपु च्छा ६५, १७७ 
प्राणिशतसहस्र तं श्रुणित्वा समाधि राजसूत्रम्‌ १४२ 
फेनपिण्डोपमं रूपम्‌ भगवान्‌ १५, २४० 
बोजस्य सतो यथाडू री ललितविस्तर: १०,४२,१६०,१८६,२४ 
बुद्सहस्रशता य अतीता समाधिराजसू तश्रम्‌ १६६ 
बुद्धों यदा भेष्यति धर्मराजो कि १२०, १५६ 
भय दर्शित नैरयिक उपालिपरिपुच्छा २०, ८२ 
भविष्यता चेद मध्यमावतार: ३१ 
भाव अभाव विभावयि समाधिराजसूत्रम्‌ १२०, १८६ 
भावास्यैकस्य यो द्रष्टा चतुःशतकम्‌ ५२ 
भावानभावानिति यश समाधिराजसू त्रम्‌ ५५,११५, १२० 
भावितु मार्ग प्रवर्तितु उपालिपरिपु ज्छा ११२ 
मरीचिस्तोयसदुशो आचार्य: १४८ 
मरीचिप्रतिम॑ लोकम्‌ रत्नावली ८१ 
मरोचितोयमित्येतत्‌ रत्नावलो ८१ 
मायोपमं जगदिदम्‌ सूत्रम्‌ १९३ 


म० शा० : १८ 


२७४ 


प्रक्कस्य संक्रान्ति यदा 
श्रुढवात्‌ प्रतिभुदर ददयते 
पः प्रत्ययजायति स 


पच्छास्सि यः क्लेदरिपून्‌ 
यथ उक्खित्ते लोढम्हि 


यध्रा कुमारी सुपिनान्तरस्मि 


घधथ गगणु न जातु 
यथ न्ज्ज प्रतीत्य 

यथ शह्ितेन विषसंज्ञ 
यथाज्ञातत्वयात्मसंज्ञा 
यथादर्शमनादाय 
यथादशंमुपादाय 

यथा निर्वाण्‌ गम्भीरं 
यथान्तो5स्ति क्षणस्यैव 
यथा बीजस्य दुष्टोड्न्तः 
यथा यन्त्रक्ृतं तूयंम्‌ 
यथा हि दीपो लयने 
यथव गन्धर्वपुरम्‌ 
यथव ग्रामान्तरि 
यथव वेयाकरणो 

यदि काचन प्रतिज्ञा 
यदि किश्विंदुपलभेयम्‌ 
यदि कोचि घर्माण 
यद्‌, यद्‌ यस्य प्रियं 
यस्तवात्मा ममानात्मा 
यस्मात्‌ प्रवर्तते भावः 
यस्व नेव हि स्वभाव 
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